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Vorwort. 


Die vorliegende Untersuchung war urspriinglich als Vor- 
arbeit zu einer paulinischen Ethik gedacht. Inwiefern die letztere 


_mit den Forschungsergebnissen iiber paulinische Eschatologie 


rechnen muss, dirfte teils aus dem ersten Abschnitt dieses 
Buches, teils auch aus dem _ weiteren Inhalt desselben  er- 
sichtlich werden. Der Widerspruch, auf den viele der hier 
vorgetragenen Anschauungen gefasst sein mussten, verlangte 
eine eingehende und  wmédglichst lickenlose Verarbeitung 
des gesamten zugebote stehenden Materials. Mehrfach sind 
Stellen nur deswegen in den Bereich der Erérterung gezogen, 
weil man bei oberflachlicherem Blick versucht sein kénnte, aus 
ihnen ein Riistzeug gegen die aufgestellten Thesen zu entnehmen. 
Auch ist inzwischen fraglich geworden, ob die Arbeiten des 
praktischen Berufs die Ausfihrung des erstgedachten Plans mir 
in absehbarer Zeit gestatten werden; und so sind die Faden, 
durch welche die Eschatologie mit der gesamten paulinischen 
Heilslehre so eng und bedeutungsvoll verbunden sind, schon 
hier durchweg aufgezeigt worden. 

Dass diese Arbeit fiir die Forschungen iiber Gestalt und 
Geschichte des Urchristentums sich als nicht ganz iberflissig 
erweisen mochte, ist mein Wunsch. Je mehr ich dabei bemiht 
war, die einzelnen Teile in ihrer gegenseitigen Verbindung zu 
zeigen, um so mehr dirfte von einer billigen Kritik zu erhoffen 
sein, dass sie nicht sowohl bei Erérterung einzelner Stellen ein- 
setzen, als den Zusammenhang des Ganzen im Auge behalten 
werde. 


Berlin, den 15. October 1892. 
Richard Kabisch. 
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Historische Einleitung. 


1: Die Eschatologie das treibende Motiy des Urchristentums. — 2. Begriff 
und Wesen der Eschatologie. — 3. Die urchristliche Predigt eine escha- 
tologische. — 4, Ankniipfung des Paulus an seine Zeit. 


(1. Die Eschatologie das treibende Motiv des Urchristentums.) 
Die Eschatologie ist derjenige Teil der paulinischen Heilsver- 
kiindigung, der von den biblisch-theologischen und geschichtlichen 
Untersuchungen der Neuzeit, welche Leben und Denken des 
gréssten unter den Aposteln zum Gegenstand haben, am spir- 
lichsten beritthrt wird. Gegeniiber der Lehre von der Recht- 
fertigung und Verséhnung, von der Erlésung und Heiligung, 
von Christus und dem heilgen Geist, von der geistigen und der 
fleischlichen Existenz, welches allesamt Begriffe sind, die in der 
modernen Dogmatik sogut ihre lebendige Stellung haben, wie in 
der alten, ist die Lehre des Paulus von den letzten Dingen sehr 
in den Hintergrund getreten. Eben aus dem Grunde, der jene 
ersteren Stoffe nach vorn stellt. Das Interesse der Lebendigen 
geht iiber die geschichtliche Raritét; und aus den_ miachtigen 
Wasserbrunnen des Geistes religidser Heroen schépft das nach- 
folgende Geschlecht, was den eigenen Durst stillt. Dazu scheint 
die paulinische Eschatologie weniger zu gehéren. Seit die evan- 
gelische Freude am lebensstark sich bauenden Gottesreich auf 
Erden kraftig geworden ist, sind die eschatologischen Tendenzen 
Sondergut schwirmerischer Geister geblieben. Die klare Er- 
kenntnis der Lebensaufgaben, die hier unten ihre Erfillung 
wollen, iiberlisst die Kenntnis zukiinftiger Dinge Gottes All- 
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weisheit; und die Sorge um die Reinheit des Glaubens, der 
selig macht, < “giebt.: heh a 3 idesiléed 3 alls dass fir die Aus- 
schmiickung "und ‘Higtihélung™ ‘der “péselizenden Formen, die in 
der Zukunft s¢hiitn pleas, : wwiel “Miisse: hleibe. Und so wiederholt 
sich am Evangelium “ficltt’ “des” Patlus allein, sondern an der 
christlichen: Religion - “tiberha&pt; Wass gtigh : aintétwar'ts vorkommt: 
dass: deh: bieit dahinfiesséndén- Sivomn-of6? weit! andere Gewiisser 
fallen, als die seinem Lauf den Ursprung gaben. 

Denn so geringwertig die Stellung ist, welche die Beschiftig- 
ung mit den letzten Dingen in unsern Tagen einnimmt, so 
gewiss ist das andere, dass das Christentum in seinem geschicht- 
lichen Dasein hervorgegangen ist aus eschatologischen Begriffen, 
Hoffnungen und Gedanken. So ungeheuer die sittliche Um- 
walzung war, die es in die Welt brachte, und so tiefeingreifend 
die innere Stellung der Menschenseele zu Gott, das eigentlich 
religidse Verhaltnis, durch dasselbe gefindert wurde, welche beiden 
Faktoren aus jener geistigen Bewegung eine neue Religion und 
zwar durch die weltiitberragende Persénlichkeit ihres Urhebers 
eine Weltreligion schufen, so hat doch das Christentum nicht 
allein seinen Namen, sondern auch sein Dasein durch den Begriff 
,Christus‘; und dieser Begriff ist weder ein sittlicher, noch ein 
eigentlich religidser, d. h. das menschliche Lebensverhaltnis an 
Gott kniipfender, in Abhingigkeit von Gott stellender, sondern 
ein eschatologischer Begriff. Er entspringt den eschatologischen 
Erwartungen und Hoffnungen eines einzelnen Volkes — eines 


Volkes, dem seine nationale Existenz zum Gegenstand seiner 


Religion geworden war. Die nationale Hoffnung, an einen Kénig 
der Zukunft gekniipft, und dieser jiidische Volkskénig zu einem 
Kénig tiber die Vélker der Welt, zu einem Konig in Gottes 
Namen gestempelt, — das war doch der Ursprung und der alte 
Sinn des Christusglaubens; und die Bezeichnung seines Reiches 
als des Gottesreichs, seiner Herrschaft als einer ewigen, seiner 
Segnungen als unzerstérbarer, seiner Heiligkeit und Seligkeit als 
einer vollendeten machten diesen Begriff politischer Zukunfts- 
hoffnung zu einem Begriff religiéser Eschatologie. 

(2. Begriff und Wesen der Eschatologie.) Freilich hat ein 
langjahriger Gebrauch dem Wort ,Eschatologie’ eine etwas 
speziellere Farbung gegeben, die wir nunmehr fast unwillkiirlich 
damit verbinden; den nimlich, dass es sich bei den letzten 
Dingen, die darin zum Gegenstand der Betrachtung gemacht. 
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werden, notwendig um ein Weltende d. i. einen Weltunter- 
gang handeln miisse. Es muss darum vorher betont werden, 
dass das wenigstens in der Denkweise des Volks, das mehr 
als alle andern in die goyator xargot hineingehofft hat, zu- 
nachst durchaus nicht enthalten ist. Will man sonderlich 
die Unterschiede in der Eschatologie der palastinischen Ur- 
gemeinde von der des paulinischen Evangeliums begreifen, so 
wird man den Begriff viel weiter zu fassen haben. Das Schwer- 
gewicht des ,oyavou‘ liegt nicht auf dem Ende der gegenwiirtigen 
Welt, sondern der gegenwiartigen Weltordnung. Ein Wechseln 
und Strémen, ein Auf- und Niederschwanken ist dem gegen- 
wartigen Stand der Dinge eigen, — dieses Gefiihl ergreift jedes 
Volk, dem in spekulierendem Denken oder in religidsem Em- 
pfinden sein Dasein zum Bewusstsein kommt; und wenn dann 
plétzlich Halt gemacht wird in diesem wechselnden Strom, und 
nun eine Ordnung eingerichtet wird, die nicht wieder dem Ver- 
gehen anheimfallen soll, sondern bleiben éi¢ aiwvac, so ist schon 
dies ein Ende, ein Beschluss des Zustandes, den diese Welt des 
Wechsels zur Schau tragt, ein Beschluss dieses aiwy und Auf- 
richtung eines neuen; und die Vorginge und Zeiten, in denen 
diese Umwilzung, dies Ende geschieht, heissen mit recht sa 
Zoyata, ot zoxetou xaigol, denn sie sind die letzten aus der 
gegenwartigen Ordnung der Dinge. Auf welchem Schauplatz 
nun dieser Schluss des alten, wechselvollen und Beginn des neuen, 
dauernden vor sich geht, ob auch die Bihne selbst geandert 
werden, und die neue Weltordnung in einer neuen Welt sich 
abspielen soll, das ist erst eine Frage zweiten Ranges, die inner- 
halb der eschatologischen Gedankengange schon Anlass zu 
Sondermeinungen werden kann. Jener Halt aber wird nach alt- 
israelitischem wie nach spater jiidischem Glauben mit der An- 
kunft des Christus, des Messias ohne Frage gemacht. Gleichviel, 
wie er kommen, was er bringen, in welcher Form er sein Gottes- 
reich errichten soll: iiber den Zeitpunkt seines Kommens denkt 
der Messiashoffende nicht hinaus; von jenem Zeitpunkt an geht 
die. Weltgeschichte in gleichem Lauf fort sig aiwvac, sein Reich 
ist das letzte, das nie mehr iiberwundene. Und schweifen die 
Blicke selbst iiber diesen Teil der Ewigkeit hiniiber und sehen 
ihm eine Grenze gesteckt, so liegt jenseits derselben sicher nicht 
eine Wiederkehr der alten Verhiltnisse, sondern héchstens ein 


neuer Himmel und eine neue Erde. So bezeichnet die Erscheinung 
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des Messias den Schluss der jetzt bestehenden Weltordnung, er 
ist eines der letzten Dinge, — der Name ,Christus‘ ein eschato- 
logischer Begriff. 

(3. Die urchristliche Predigt eine eschatologische.) So ist 
denn jeder, der mit dem Wort auftritt, dass der Christus bald 
komme, oder dass er gar selber der Christus sei, ein Prediger 
von den letzten Dingen. Der Messias ist nicht zu trennen yon 
seinem Reich, — wer der eine sein will, will das andere bringen, 
wer den Messias erwartet, halt den Abschluss der bestehenden 
Weltordnung, des aiwy ovros, fir nahe. So ist Johannes der 
Taufer, so ist Jesus selbst, so sind seine Apostel Prediger der 
letzten Dinge. Ja, jedes Ohr, dem sie predigen, jedes Herz, das 
jhr Evangelium aufnimmt, wird gesittigt mit Vorstellungen und 
Gedanken eschatologischen Karakters. Denn wer bereits an einen 
Messias glaubte, sein Reich erhoffte, wurde in die Gewissheit 
versetzt, dass es ganz nahe sei oder bereits da oder im Er- 
scheinen begriffen; und wem solche Gedanken bisher fern ge- 
legen, — den Heiden — in denen musste der Gedanke von 
einem Umschwung der Dinge, von einem Abschluss der be- 
stehenden Weltordnung, von einem neu zu errichtenden Zustand 
und von dem Messias als dem Vollstrecker dieses Weltwechsels 
erst wachgerufen werden, ehe sie glauben konnten, dass Jesus 
dieser Messias sei. Gleichviel, was alles an sittlichen Keimen 
aus dieser Saat sprosste, wieviel religidse Neubelebung aus dem 
lebendig gewordenen und in die Welt wirkenden heiligen Geist 
der Person Jesu von Nazareth der Menschheit erwuchs: dadurch, 
dass er sich als Christus bezeichnet und unter dem Namen 
Christus ihr gebracht wurde, musste sie erst Eschatologie lernen, 
ehe sie Religion gewinnen, musste sie erst in den Gedankenkreis 
jidischer Vorstellungen iiber die letzten Dinge eingehn, ehe sie 
christliches Leben entfalten konnte. Ja, mit den ganzen Breiten 
und Tiefen apokalyptischer Ideeen, mit welchen gerade in jener 
Zeit das jiidische Volk den Messias, sein Erscheinen, sein Wirken 
und sein Reich umkleidet hatte, musste sie sich erfiillen lassen, 
soweit dieselben zum Volksbewusstsein geworden waren. Denn 
diese Erwartungen von dem Messias waren ja das erste, bei Jesu 
Auftreten schon vorhandene, — in seinen spateren Jiingern sowohl 
wie in ihren Feinden gleichmissig yorhandene; und um an die 
Messianitaét Jesu glauben zu kénnen, mussten sowohl diese wie 
jene tberzeugt werden: das, was wir vom Messias wissen und 
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auf treue Enthiillungen hin erwarten, trifft auf Jesus zu. Die 
Apostel waren davon iiberzeugt, ihr jiidisches Publikum musste 
davon tiberzeugt werden, um das einzige in die Christengemeinde 
fiihrende Glaubenssymbol anerkennen und bekennen zu kénnen, 
ove *Inoovs EOTLY 0 Xootdc. So war die erste Arbeit, die aller 
andern vorangehn musste, die, zu erweisen: was ihr von dem 
Messias erwartet, was die Weissagungen von ihm verkiinden, das 
trifft auf diesen Jesum von Nazareth zu: und das Gegenstiick, 
das gleich daraus folgt: darum, alles, was wir an Thitigkeiten, 
Wiirden und Amtern von dem Messias aussagen und aus unsern 
heiligen, treu geglaubten Enthillungen wissen, das ist auf ihn 
zu tibertragen. Was den Juden gepredigt ward, das galt auch 
fiir die Heiden; denn doppelte Wahrheit giebt’s nicht. Und so 
ging der ganze eschatologische Apparat, durch das Mittelglied 
des Christusbegriffs auf Jesus iibertragen, in die ganze um ihn 
gesammelte Gemeinde iiber. Und da diese gesammelt wurde als 
eine Schaar von Christusglaubigen, von solchen, die den richtigen 
Mann fiir den Messias hielten, durch den Ritus der Taufe sich 
als seine Unterthanen bekannt und damit die Garantie empfangen 
hatten, bei seinem nun alsbald zu erwartenden Erscheinen auf- 
genommen zu werden in sein Reich, so waren diese eschatologi- 
schen Begriffe der erste Inhalt des Evangeliums, alles andere 
erst seine Folge, seine Begleitung. Was in der apostolischen 
Predigt beabsichtigt war, war die Begriindung eines Haufleins, 
das den unmittelbar bevorstehenden Zusammenbruch des gegen- 
wartigen aiwy tberdauerte und sicher hintibergerettet wurde in 
den seligen aiwy 6 wédAwy; was daraus entstand, war, durch 
den géttlichen Geist seines Herrn, welcher Geist nun als zweites 
in seinen Unterthanen gepflegt werden sollte, eine neue Religion. 
Die Eschatologie: der Christus kommt, er richtet die Welt, er 
entscheidet auf ewig das Geschick der Einzelnen und der Vélker, 
darum sammelt euch zu seinen Unterthanen, — war das erste; 
die Ethik: darum nun heiligt euch als seine Unterthanen nach 
seinem Willen, in seinem Geist, dem Geist der ewigen Liebe, -— 
und die Religion: fihlet euch in seiner Gemeinschaft als Gottes- 
kinder, — das zweite. 

Dieser allgemeinen Erwigung entspricht die Wirklichkeit 
der apostolischen Predigt vollkommen. Schon die des Vorliufers 
Johannes. ,270 pev tudo Bartilw é& Bdate sig perdvorar: 6 
dé érlow mov goyduerog iayvedregds mov éotly, ov ov sinc 
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inves va brcodquara Paovaoa atroc bas Panvioe éy 70veU- 
fate ayiq “at zcvol. ov to mtvov év Hy yelol aLTOU xaL OLa~ 
nodapist tHy GAwye. adrob, nal ouvager Tov Oitov attod éig THY 
arcodnnziy. tO d& Gyvoov xataxatoe 7cVvQt aopéoryp. Und 
wenn Jesus seine Predigt aufnahm: ,uetavosite’ Tyyinev ya@ 7 
Baotleia tev ovegarar’, so war diese seine erste Thatigkeit An- 
kniipfung an die eschatologischen Erwartungen seines Volks und 
Verheissung ihrer nahen Erfillung. Ja, so sehr er dann auch 
den Begriff der Baotdeia verinnerlichte und die Vorstellung von 
einem langsamen, allmahlichen Wachsen und Aufblithen desselben 
ganz neu in die jiidische Eschatologie jener Zeit hineinbrachte, 
die blosse Thatsache, dass er endlich nicht als einen Propheten 
Gottes, sondern als den Christus sich bekannte und dem Volk 
aussprach: ,ja freilich, auf den ihr alle hofft, und den euch eure 
heiligen Schriften so und so schildern und den Messias nennen, 
der bin ich‘, durch diese Thatsache setzte er iiber sein Werk 
und seine Predigt das Wort ,Eschatologie‘, reihte er sein Leben 
und Wirken ein als einen langst erwarteten — den wichtigsten — 
Abschniti in die goyatou xo1got. Das wire der Fall, auch wenn 
nicht noch mitten in seinen rein religidsen Reden, Gleichnissen 
und Thaten gewisse Stellen immer wieder zeigten, dass er damit 
den letzten grossen Umschwung vorbereiten will, durch Bekehrung 
retten vor dem Gericht, retten zum ewigen Leben, dass also die 
Erwartung der letzten Dinge als grosser Hintergrund hinter 
seinem ganzen Handeln steht; — Worte wie Mtth. 5e2. 6140. 
Tsef. 811, das Gleichnis vom grossen Abendmahl, vom Unkraut 
unter dem Weizen u. s. f. Und durch die ganze apostolische 
Predigt eons von der Phngetade des Petrus an das Wort hindurch: 
ecovoqoare ovr “out &7COOTOEWATE QOS TO & Sahevp Sivan Cua 
cag cucgrias, O70 ay &Foory xargol cvenyoSewg ame mEgoowzrou 
os xugtoy not amcoovethy TOV AELOQLOUEVOY bv Xevovov “Tyooir, 
ov dei obgavor uév decoder ext xooveny dmconaraordoews 
TEQVEWV CY ehahaoey 0 Sedg dla ordmatos tar aylov an 
aiwvog avrot FEQOGyT EY, das Wort des Paulus in Athen: ,vdpy 
dnayyéhher tots cv douircoug maveOG seaveoyou (ereuoeyy, 2O9OTL 
eornoe ijuéoay év 4 wéhdec xolvery vqy olnovweviy év dinaioaiyn, 
év avdgl  WeLoEr mlotL¥ TAQUOYLY TAOLY AVAOTYOAG ADTOY ey 
vEexoor'. Liat eschatologischen Erwartungen, die an die Person 
des gekreuzigten und auferweckten Jesu von Nazareth geknipft 
wurden, entstand die christliche Gemeinde, und erst aus dem in 
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dieser Gemeinde nun zur Pflege und zum Leben kommenden 
Geist Jesu die christliche Religion. 

(4. Ankniipfung des Paulus an seine Zeit.) Aber, lisst 
sich erwidern, wessen Werk ist es denn vor allen andern, dass 
aus jenen apokalyptischen Keimen und Hiillen der herrliche 
Baum christlicher Religion erwuchs? Ist es nicht das des Paulus? 
Gerade in ihm begann der ungeheure Fortschritt iiber die Be- 
schrinkungen der urapostolischen Gemeinde hinaus. Mag noch 
so viel das innere Leben und Begehren eines Petrus, Jakobus 
und ihresgleichen den letzten Dingen sich zugewandt haben, die 
Christusidee gerade nach dieser Seite mit besonderer Starke er- 
fasst und religidse wie sittliche Neugestaltungen nur als Mittel 
betrachtet haben, jenen Zweck der Beseligung in der messiani- 
schen Zukunft zu erreichen, bei Paulus ist das anders. Sein 
Geist war der eminent sittliche, dem es allein um das Gute als 
soleches zu thun war, der eminent religidse, der allein fiir das 
Ringen der Seele um Frieden mit Gott Erlésung, fir das dunkle 
Verhaltnis der rettungslos siindigen Menschennatur zu dem un- 
wandelbar heiligen Gott Licht ersehnte und mit der ganzen Kraft 
seines Geistes die Krafte ergriff, die fiir dieses Ziel aus dem 
Leben und Sterben eines siindlosen Heilandes sich ergaben. Dass 
dies letztere zutrifft, ist jedermann klar, der einen Blick hinein- 
-thut in die geistige Hinterlassenschaft dieses Mannes. Dennoch 
miissen wir behaupten, dass die Scheide zwischen ihm und dem 
urapostolischen Evangelium, — so wenig wir ja auch, was an- 
erkannt sichere Resultate anlangt, tiber das letztere wissen — in 
diesem Punkte lange nicht so scharf ist, wie man vielfach be- 
tonen zu miissen geglaubt hat; dass man iber der Anerkennung 
seiner durch und durch sittlich gerichteten und religiés gestimmten 
Natur doch zu weit geht, wenn man von einer ,interesselosen‘ 
Erstrebung des Guten allein um des Guten selbst willen bei ihm 
spricht, von einem religidsen Leben, das allein um des Glaubens 
willen glaubt, um des Liebens willen liebt, um des Hoffens 
willen hofft und Selbstzweck ist, sofern es die Seligkeit enthialt, 
verséhnt zu sein mit Gott. Ja, es gehért zu den Zielen dieser 
Untersuchung, zu zeigen, dass er vielleicht mit noch grésserer 
Energie, mit noch grésserer Leidenschaft als die Urapostel die 
Zwecke ins Auge gefasst hat, denen doch das ganze sittliche und 
religiése Leben dient, dass er den ungeheuren Kampf seines 
Lebens auch aus dem Grunde mit so beispielloser Hingabe seines 
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ganzen Daseins durchgefiihrt hat, weil er sich glinzender als alle 
andern die Krone ausgemalt hat, die des Siegers wartet. Diese 
Ausmalungen selbst, die Abgrenzung jener Zwecke, denen er 
zustrebt als den ersehnten Kleinodien der Zukunft, bilden seine 
Eschatologie. 

Das ist so nachdriicklich betont, einmal weil die paulinische 
Eschatologie wohl mehr zum Gegenstand der theologischen Unter- 
suchungen gemacht worden wire, wenn man sie als einen trei- 
benden Faktor im Innenleben des Paulus angesehn hatte, und sodann, 
weil gewichtige Stimmen sich positiv tiber die Sache anders aus- 
sprechen. Holsten sagte s. Z. in seinem Evangelium des Petrus 
und des Paulus (S. 94. 96): ,Wir diirfen annehmen, dass ein 
tiefes religidses Interesse, das unter Furcht und Zittern nach 
der eigenen Gerechtigkeit vor Gott strebte und fiir den Sieg des 
gottlichen Willens in der Welt kampfte, schon im Gemiit des 
pharisdischen Zeloten lebendig gewesen sei... Und der Ernst 
seiner Religiositaét musste den Paulus antreiben, gerade durch das 
strengste Festhalten an den viterlichen Satzungen die Gerechtig- 
keit vor Gott und die géttlichen Giiter zu erstreben.... Als 
er aber durch die Vision Christi zam Glauben an den Gekreuzigten 
gekommen war, da trat in dieses A.T.-lich jiidische Bewusstsein 
ein neues, diesem feindliches Prinzip, die Idee des Kreuzestodes. 
des Messias als eines neuen Heilswillens Gottes .... Diese 
aus der antijtidischen Idee der Gerechtigkeit durch das Kreuz 
Christi umgebildete Form des A.T.-lichen religidsen Bewusstseins 


ist das paulinische Evangelium Christi .... So erkennt man, 


dass die Kategorieen, durch welche der denkende Geist des 
Paulus diese neue Idee des Kreuzes des Messias zu einer neuen 
Weltanschauung ausbildete, durchaus die Kategorieen des A.T.-lich 
jidischen Geistes sind‘. Diesen Auslassungen, welche die inneren 
Triebfedern der paulinischen Theologie feststellen wollen, sind 
in neuerer Zeit mancherlei Thatsachen entgegengestellt worden, 
die anderswohin deuten; trotzdem bieten sie noch heute die 
Grundlage dar, auf welche weite Kreise ihr Verstandnis des. 
Paulinismus bauen. Auch wir glauben, sowohl aus historischen 
wie aus exegetischen Griinden, sie bedeutend einschranken zu 
missen. — Zunichst wire Paulus damit aus seiner Zeit hinaus- 
und zuriickgetreten in eine Vergangenheit, iiber welche die Decke 
von Jahrhunderten sich gebreitet hatte. Die Zeit, wo Volk und 
Mensch heilig sein wollte um der Heiligkeit willen, gerecht um 


9 


Gottes willen, war lingst voriiber, und diese Gesinnung wahr- 
scheinlich von je nur in einzelnen Exemplaren und bei ihnen nur 
mit gewissen Zusitzen vorhanden gewesen. Imgrunde rief doch 
auch das Volk des Alten Bundes zur Gerechtigkeit, weil Jahve 
dem gerechten Volke und dem gerechten Menschen langes Leben 
und gute Tage geben wollte in dem Lande, das ihm der Herr, 
sein Gott gegeben. Selbst der Psalmist, der ausruft: ,wenn ich 
nur dich habe, frage ich nicht nach Himmel und Erde‘, begriindet 
doch diesen Satz mit der Hoffnung: 3432 -me} >: i [ess 

SITRA und schliesst dementsprechend: 17.385 Jp 1 ms, 
omy sho7%> made map 281: 42 7: ay-b> mnnn Er fragt, 
wenn er nur Gott hat, deswegen nichts nach Himmel und Erde, weil 
Himmel und Erde nichts daran andern kénnen, dass Gott seinen 
Getreuen endlich zu Ehren verhilft. Das ist um so mehr Grund- 
lage der jiidischen Frémmigkeit geworden, jemehr die messianische 
Herrlichkeit in Auslegung und Neufindung vor die Augen des 
Volkes gestellt worden. In dem Jahrhundert des Heils vollends 
war die Kardinalfrage auch in den strengsten pharisdischen 
Kreisen kaum mehr die: ,wie werden wir gerecht vor Gott?‘ 
sondern diese: ,wie werden wir der messianischen Herrlichkeit 
teilhaftig?‘ -Die erstere trat erst als Untersatz, als unerlissliche 
Bedingung fiir die Lésung der zweiten, zu dieser hinzu. Den 
einen schien jene messianische Herrlichkeit noch herabsteigen zu 
wollen auf die harrende Erde, auf das heilige Land, auf die 
heilige Stadt; da war das heilige Volk dieser Herrlichkeit sicher, 
als Gottes. erwihltes Volk durch Gottes Gnadenwahl gerecht. 
Die gesetzlichen Leistungen der frommen Phariséier waren ein 
Uberschuss und wurden ihnen als solcher angerechnet. Den 
andern war die Welt dieser Zeit zu unrettbar vom Ubel durch- 
seucht, der Verginglichkeit verfallen; die messianische Herr- 
lichkeit war die Ewigkeit. Fir sie war das Ziel der gesicherte 
Eintritt in diese selige Ewigkeit, die Sicherung der Unsterblichkeit, 
die Auferweckung oder die Verherrlichung im jiingsten Gericht 4). 
Auch hier die Lebensfrage die eudimonistische: ,wie werden wir 
selig?4, und erst als Unterfrage die zweite: ,wie werden wir gerecht 
vor Gott?‘; wie es typisch sich abspielt in jener Frage des reichen 


1) Uber diese verschiedenen Grundlagen eschatologischer Hoffnungen 
ygl. meine Andeutungen im IV. Esr. 8. 68f. und in ,Die Quellen der 
Apokalypse Baruchs‘, Jb. f. prot. Theol. 1892 8. 82 ff. 
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Jiinglings: ,té aya soy COUHOO, iva oxo Cony adcsveoy ;* , und der 
Antwort Jesu: ,e déherg eig thy Cry eloeldeiv, tTHEnOOY TAS 
évtohacg: Mt. 17, womit sich deckt das Wort jenes Pharisiers: 

,oroaoxade, th reounsas Cony alwvoyv Aggovopnse ; und die’ 
Gegenfrage: ,év Tip vOUG@ Ti yéyOUmrval; .. . TOUTO 7Olel, Kab 
tion. Jene mit Vernachlissigung dieser Thatsachen aufgestellte 
Position aber, dass Pauli Selbstbewusstsein in den Kategorieen 
des A.T.’s sich bewege, und die Abgrenzung der letzteren in der 
zitierten Weise scheint uns auf einer falschen Fragstellung zu 
beruhen. Es ist namlich sicher nicht am Platz, iberhaupt zu- 
nachst zu fragen: lassen sich die Vorstellungsreihen des Paulus 
aus dem A.T. erkliren?, sondern man wird vielmehr zuniachst 
festzustellen haben, in welchen Kreisen Paulus aufwuchs und 
seine Lebenstendenzen und Weltbegriffe aufnahm, sodann, welche 
Weltanschauung in diesen Kreisen ging und gebe war, was nicht 
ohne genauestes Studium der aus diesen Kreisen hervorgegangenen 
und in ihnen hochgehaltenen Literatur méglich ist, und alsdann 
zu untersuchen, ob sich die Begriffe des Paulus im wesentlichen 
decken mit denen seiner Zeit- und Bildungsgenossen. Decken 
sie sich, so ergiebt sich, dass er seine Anschauungen unverandert 
so gelassen, wie er sie in der Zeit seiner Geistesentfaltung auf- 
genommen hatte,,und, mit Beibehaltung des grossen Gesamtbildes, 
nur einzelne neue Ziige in dasselbe hineingetragen. Nur wenn 
sich auch jenes Gesamtbild im Prinzip der populaéren oder wissen- 
schaftlichen Theologie seiner Zeit fremd gegenitberstellt, ist man 
berechtigt, auch eine prinzipielle Neugestaltung seiner Weltan- 
schauung mit seiner Bekehrung zum Christentum anzunehmen. 
Auch dann aber wird es noch nicht statthaft sein, ohne zwingende 
Griinde auf das A.T. zu rekurrieren. Denn was berechtigt dazu, 
die Wurzeln dieser Weltanschauung dort suchen zu wollen? An 
sich lebt jeder Mensch zunichst in seiner Zeit und nimmt seine 
Begriffe von Weltausdehnung, Welteinteilung und Weltdauer, 
von Wirklichkeit und Schein, von Gott, Engeln und Teufel, von 
Menschenleben, Menschenwert und Menschenbestimmung yon 
seinen Eltern, Lehrern, Zeitgenossen auf. Vollig unmdéglich aber 
wird es, dieselben einer heiligen Urkunde zu entnehmen, und 
gelte dieselbe auch als Sammelwerk aller irdischen und himm- 
lischen Wissenschaft, wenn man diese Urkunde liest mit den 
Augen eines allegorischen Exegeten. Ihm fehlt ja das erste, was 
dazu nétig ware, das unbefangene Uberwundenwerden von dem 
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augenscheinlichen Wortsinn des Geschriebenen! Er liest sich 
nicht eine Weltanschauung aus ihr heraus, sondern was bereits 
seine Weltanschauung ist, das liest er in sie hinein. Oder will 
man von einem Theologen, der die Behauptung ganz unwider- 
leglich findet, der Fels in der Wiiste sei Christus gewesen, aus- 
sagen, er habe seine Weltanschauung unbefangen dem A.T. ent- 
nommen? Die Heiligkeit und der universale Offenbarungskarakter 
des letzteren ist ihm vielmehr nur der Anlass, seine bereits be- 
stehenden Anschauungen aus der Urkunde durch allegorische 
Deutung urspriinglich ganz anderes besagender Stellen derselben 
zu begriinden. So betrachten wir es aus allgemeinen historischen 
Griinden als die erste Aufgabe, die sich der Forscher auf dem 
Gebiet des Paulinismus stellen muss, auf das eingehendste und 
genaueste sich mit all den Punkten, welche die Weltanschauung 
ausmachen, mit anthropologischen, kosmologischen, soteriologi- 
schen, angelologischen, christologischen, eschatologischen Begriffen 
seiner Zeit bekannt zu machen, d. h, nicht blos Philo’s, sondern 
namentlich der pharisaischen Theologen, die, wie der vorchrist- 
liche Paulus, auf das Messiasreich hofften und griibelten, in 
welcher Form es erscheinen, durch welche Mittel es herbeizu- 
fiihren sein werde. Aus diesen letzteren wird man dann zu dem 
_ Ergebnis kommen, das ich mit den Worten Schiirer’s zusammen- 
fassen méchte (Geschichte des jiid. Volkes 1. Aufl. IT 419): ,Man 
darf sagen, dass in der spiateren Zeit das religiédse Bewusst- 
sein sich konzentriert um die Zukunftshoffnung. Die 
zu erwartende bessere Zukunft ist der eigentliche Zielpunkt, auf 
welchen alle anderen religidsen Ideeen teleologisch bezogen 
werden ... Man eifert fiir das Gesetz, um dereinst des Lohnes 
teilhaftig zu werden‘. Und an solche Zentren des religiésen 
Lebens im ganzen spateren Judentum, beim Volk wie bei seinen 
pharisdischen Leitern, gewohnt, wird man dann auch bei Paulus 
einen gleichen Mittelpunkt fiir sein Thun wie fiir seinen Glauben 
-anzunehmen haben. Man wird von dem Paulus vor seiner Be- 
kehrung voraussetzen, dass er, wie seine Lehrer, Briider und 
Standesgenossen alle, ,geeifert habe um das Gesetz, um dereinst 
des Lohnes teilhaftig zu werden‘; und da diese erhoffte Seligkeit 
ihm als das Ziel aller religidsen Veranstaltungen Gottes galt, so 
wird man nach seiner Bekehrung zunadchst zu erwarten haben, 
dass er diesem Ziele weiterhin zustrebe, nur mit verdnderten 
Mitteln. Nur eine exegetische Durchmusterung seiner schriftlichen 
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Hinterlassenschaft, die zu entgegengesetzten Resultaten fihrte, 
kénnte diese Voraussetzung erschittern. 


2. 
Exegetische Priifung. 


1. I. Kor. 15.— 2. I. Thessalonicher. — 3. I. Korinther. — 4. I1.Korinther.. 


5. Galaterbrief. — 6. Rémerbrief. 


Diese Exegese aber fiihrt nun keineswegs zu _ entgegen-- 


gesetzten, sondern zu solchen Ergebnissen, die alles, was man 


nach der Kenntnis seiner zeitgenéssischen Religion und Theologie- 


von ihm erwarten durfte, genau bestiatigen. Sie zeigt, dass er 


auch im Christenstande noch die messianische Herrlichkeit mit. 


derselben heissen Inbrunst zum vorziiglichen Gegenstand seines 


Glaubenslebens machte, mit der seine ganze Zeit derselben zu-- 
strebte. Er, der sicher als Jude, als Phariséer brennender als. 


alle andern auf das Kommen des Messias gehofft hat, — denn 
warum hitte er sonst mit grésserer Wut, als alle andern, gegen 
die Bekenner eines seiner Meinung nach falschen Messias die 
Steine geschleudert und die Ketten geschmiedet, — er hat sich 


mit lebendigster Seele in die goyarou zargot mitten hineinversetzt. 


gefithlt, als er es erfasste, dass der Messias bereits gekommen 


sei, und damit das Ende der Dinge begonnen habe. In diesem. 


lebendigen Bewusstsein, einer von denen zu sein, die bis ans 


Weltende gekommen, predigte er nicht eine abstrakte Ethik oder 


eine das blosse schon jetzt beseligende Verhaltnis des Menschen 
zu Gott umfassende Religion, sondern den Messias, Christus und 


sein Reich, d. h. Eschatologie. Und er thut seine ganze un-. 


geheure Arbeit in der Ueberzeugung und mit der Absicht, zu 


arbeiten nicht sowohl fiir die Gegenwart, als vielmehr fir die- 


Zukunft. Die Sittlichkeit, die er predigt, und die Religion, die 


er verkiindet, sind vor allem der Weg, auf dem man eingeht. 


zu jener zukiinftigen Herrlichkeit. 


(1. I. Kor. 15.) Ehe wir diesen Faden ditch die einzelnen 


Briefe hindurch verfolgen und aus ihnen es nachweisen, dass 


auch fiir Paulus der Wende- und Angelpunkt seines religidsen 


Bewusstseins die Zukunftshoffnung, die Eschatologie ist, wollen 
wir ein Wort an die Spitze stellen, in dem er selbst mit der 
ihm eigenen schroffen, riicksichtslosen Energie das héchste Gut. 


“ ‘ 
a 
ee ee ee 
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aufstellt, um dessentwillen es Sittlichkeit und Religion fir ihn 
 giebt. Es steht in jenem grossen, von aller Glut einer leiden- 
schaftlich glaubenden und hoffenden Seele getragenen fiinf- 
zehnten Kapitel des ersten Korintherbriefs. Wie er dort den 
Laugnern der Auferstehung deutlich gemacht hat, dass dann 
auch Christus nicht auferstanden sei und dass dann auch die 
in Christus entschlafenen zugrunde gegangen seien, da fiigt er 
als Schluss dieser an die ganze Hoffnungs- und Seligkeits- 
fahigkeit seiner Leser appellirenden Gedankenreihe hinzu: ,e év 
ty Cwr, catty év Xovot@ qAzcixoreg eouév wovov, eheervdregor 
savtoy aviedmwr éouév Dies Wort ist wahrlich von grosser 
Deutlichkeit und mit der vollen paulinischen Bestimmtheit aus- 
gesprochen, sodass erst die Rettungen der Ausleger kommen 
miissen, es zu verdunkeln. Zuerst wollte man4) wovoy von tH 
Cw cavetn loslésen und zu Xgior@ ziehen und so den Sinn 
erhalten: ,wenn wir in diesem Leben nur auf Christus und auf 
niemand sonst gehofft hatten, und diese Hoffnung sich als eitel 
erwiese, so waren wir elender als alle Menschen.‘ Das ist 
natiirlich einmal der Stellung wegen nicht méglich. So wie éy 
tr Cw vaity vorangestellt ist, hat dies den Ton, und das be- 
tonende «uévov muss zu ihm gezogen werden. Sodann wire, 
wenn die Bestimmung ,in diesem Leben‘ nicht gerade das wire, 
woyon Paulus reden wollte, dieselbe ganz iiberfliissig. Sie liesse 
namlich dann die Behauptung der Gegner zu Recht bestehen 
und schlésse so: wenn es keine Auferstehung giebt, so ist auch 
Christus nicht auferstanden, so ist also unser Glaube an ihn 
verkehrt, und so sind wir also, wenn wir auf ihn allein unser 
Vertrauen gesetzt haben, elender als alle Menschen. Der Zusatz 
éy ti, Cwm tovtn ware also dann unméglich, da er bei einer 
solchen Verbindung der Satze ja die Position der Gegner, um 
ihre Konsequenzen aufzuzeigen, einmal gelten lisst und ein 
doppeltes Leben nicht annimmt, also von einer Cw evry im 
Gegensatz zu einer Cw éxeivy nicht reden will. Fiihrt er also 
die Cw att hier wieder ein, so zeigt dies, dass die mit e 
vexool ovx éysigovrat, beginnende Gedankenreihe, welche den 
Satz der Gegner einmal als richtig annehmen wollte, um die 
schrecklichen Schlussfolgerungen aus ihnen zu ziehen, ihm mit 
V. 18 abgeschlossen ist, und er hier einen zweiten, den nieder- 


1) Riickert, Der erste Brief Pauli an die Korinther, 8. 402. 
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schmetterndsten Grund gegen sie ins Feld riickt. Der erste war 
dieser: stehen die Todten nicht auf, so ist auch Christus nicht 
auferstanden; dann ist also unser Glaube, der auf ihn allein 
sein Vertrauen setzte, ein nichtiger; und die, welche gestorben 
sind in ihrer Hoffnung, durch ihn wiederbelebt werden zu kénnen, 
sind in ihrer Hoffnung getéuscht; der, welcher sie auferwecken 
sollte, ist ja selber tot, sie sind also, wie alle andern, mit dem 
Tode wirklich und fir immer vernichtet worden — azr@Aovto. Und 
nun kommt der zweite, letzte und erschiitterndste Grund: elender 
als alle andern Menschen sind wir, wenn unsere Hoffnung auf 
Christum nur fiir dies Leben gilt. Es steht nicht da, was den 
Riickert’schen Gedanken1), als eine Fortsetzung der begonnenen 
Schlussreihe, ausdriicken wiirde: Goa zai of xouundévtec ev 
Xouot@ azcwhovto: aga xai Husic ot év vi; CwH catty év Xelorw 
udvoy nhzcinoveg eleewdregor zeavtwv avdowzwv éouév. Eine 
neue Voraussetzung wird gemacht, und eine neue Schlussfolgerung 
daran gekniipft: wenn unsere Hoffnung auf Christus in diesem 
Leben ihre Grenzen findet, dann ist unser Elend grdésser, als 
das aller Menschen. Es ist wichtig, zu erkennen, dass dieser 
V. 19 einen vollstiindig neuen Gesichtspunkt bringt, der durch das, 
was V. 13—18 ausgefiihrt ist, gar nicht beriihrt wird. So wie 
dort die Einleitung war: ,ei avaoracig vexear ovx zor und 
in V. 16: ,e¢ vexgot otx éyeigovrau‘, so hier: ,et év tH Cw tavetn 
éy Xouot@ njAmxotec éouev movor’. Die drei Ausdriicke stehen 
sich durchaus gleich. Namentlich aber wird in V. 19 also nicht 
mehr auf den bereits erledigten Schluss rekurriert, dass der Glaube 
an Jesus als den Christ falsch sei. Es heisst nicht: ,und wenn 
wir nun also auf einen falschen Christus gehofft hatten —‘, das 
wiirde eine Fortsetzung von V. 17 bilden —, oder auch nur: 
ei &y “Inoovd Xgur@ TAninoteg éouér‘, was auch noch un- 
gefahr auf derselben Linie liegen wiirde, sondern er spricht hier 
lediglich von einer wirklichen Hoffnung éy Xgior@, auf einen 
Messias (oder auf den Messias, was gleichbedeutend ist), die also 
an sich durchaus richtig ist; und also nicht ihre Ankniipfung 
an eine falsche Person, sondern, wie der Wortsinn auch allein 
es bezeichnet, ihre Beschrankung auf das irdische Leben ist es, 
wovon er hier reden will, und was ihm go elend erscheint 2), 


*) Der dem Sinne nach von vielen Exegeten wiederholt worden ist. 
*) Die Ausfithrung Heinrici’s wird dadurch hinfallig, der Handk. z. I.Kor. 
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Die Folgen dieses Satzes sind nun weitgehend genug. Sein 


S. 490 sagt: ,Nicht darin liegt das Bejammernswerte, dass der Christ des 
erhofften Lohns im Jenseits verlustig gehe, — hofft er doch allezeit 
auf Gnade und nicht auf Lohn; — auch nicht darin, ,dass der ganze Inhalt 
des Lebens blosses Hoffen war« (Baur), — vermag doch auch die Hoff- 
nung der zagenden Seele ganz ohne Riicksicht auf ihre Begriindung 
Halt und Frieden zu geben; — das vielmehr ist das Furchtbare, dass 
der Christ bei Leugnung der Totenauferstehung erkennen muss, die 
sein ganzes Leben bestimmende Hoffnung sei eine falsche Hoffnung, und 
der Glaube an den Sieg iiber die Siinde und den Tod sei eine Ein- 
bildung.‘ Mit dieser Erlauterung schafft H. den Vers 19 einfach ganz 
aus der Welt; denn von allem diesem ist in den vorhergehenden Zeilen 
die Rede; hier aber ist nicht mehr yon einer falschen Hoffnung, sondern 
yon einer Beschrankung derselben auf dies Erdenleben die Rede, und 
in dieser Beschrankung ist das Elend gesucht. 
Auch die Auffassung Schmiedel’s (Handkommentar ~z. N. T., II 
S. 159), der Ton liege auf dem Hoffen, da das é» nicht die Bedeutung 
jfiir‘ haben kénne, will mir unzutreffend erscheinen. Denn bei der 
Schmiedel’schen Deutung ware der Zusatz év tq Cw revty geradezu 
unmoglich, da es nach Paulus innerhalb dieses Lebens vielmehr gerade 
beim Hoffen bleiben soll. Er ist sich vollstindig klar dartiber, dass 
er in diesem Leben nicht iiber das Hoffen hinauskommt; yvgl. ,éAnide 
2ondnuev’ élmic dé Blenouevyn ovz Eoty édnicé Rom. 824 und ,dvce alorews 
yeo mEeginatodusy, ov Jee sidous‘ II, Kor.57. Der Satz: ,wenn wir nur auf 
“Christus gehofft hatten‘ ware also nur dann méglich, wenn der Zu- 
satz ,in diesem Leben‘ nicht dabei stainde. Dagegen kann das év sehr 
wohl ,fiir‘ heissen oder besser die Grenze angeben, innerhalb der sich 
das Hoffen halten soll; das geht allein schon daraus hervor, dass ja 
das Hoffen auf Christus auch nur durch év ausgedriickt ist. Das giebt 
ebenfalls die Richtung an, ist aber durch éy ausgedriickt, weil sich 
das Hoffen innerhalb dieser Grenzen halten, weil das Ziel der Hoffnung 
nur in Christus bestehen soll; und so ist das Hoffen auf ihn fiir dies 
Leben ebenfalls durch év bezeichnet, weil es sich innerhalb der Grenzen 
dieses Lebens halten, weil das Ziel dieser Hoffnung nur in diesem 
Leben bestehen soll. Ja es kénnte das Hoffen auf ihn nur fiir dies 
Leben garnicht anders als durch év wiedergegeben werden; oder wie 
sonst? ,éis tv Cwny tatty’ wiirde die Grenze des Hoffens als eine 
schlechthin zukiinftige fassen; und es fangt doch schon in diesem 
Leben an. Es ist jedoch am besten wohl die ganze Periode als eine 
irreale Bedingung zu fassen und so zu tibersetzen: ,wenn wir (am Ende 
des Lebens, wie auch Schm. will) solche waren, die nur fiir dies Leben 
auf Chr. gehofft hatten (und nicht auch in einem neuen Leben zum 
Schauen iibergehen diirften), so waren wir elender, als alle Menschen‘. 
Die Bemerkung Schm.’s tiber die ,einzig wahrhaft religidse Idee‘, die 
in die geschichtliche Frage den dogmatischen Standpunkt hineintragt, 
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Inhalt ist namlich der, dass dem Paulus die Christen durch 
ihren Glauben an Christus nur dies vor den andern 
Menschen vorauszuhaben scheinen, dass sie dadurch 
die Antwartschaft auf ein Wiederaufleben im Jenseits 
gewinnen. Das scheint zu viel gesagt, denn es scheint, als 
habe Riickert recht, wenn er urteilt (und das fir ,nicht gerade 
unméglich’ erklart, S. 403): ,Oder er ist hier ganz auf die 
Stufe des gemeinen Eudimonismus herabgetreten, den es reut, 
sein Leben dem Guten geweiht gehabt und seinethalb die schnéde 
Lust des Lebens verschmiht zu haben, wenn er keinen Lohn 
und Genuss dafiir erhalten soll‘. Wir halten eine solche Be- 
urteilung dieser Denkweise nicht fir richtig und werden unten 
mehrfach Gelegenheit finden, auf den hiervon ganz unabhiangigen 
Karakter paulinischer Sittlichkeit zuriickzukommen. Dennoch 
sehen wir nicht, wie man sich jener yon uns gezogenen Kon- 
sequenz entziehen und das Gestiindnis vermeiden will, dass hier 
in der That ein sehr kriaftiger und entschiedener Eudimonismus 
vorliegt, — wenn denn ja dieser Name gewahlt werden soll fiir 
die Richtung des Gemiits, welche zu einer tief innerlichen Re- 
ligion und einer unbesiegbaren Sittlichkeit getrieben wird durch 
die Hoffnung einer seligen Zukunft. Vorhanden ist diese Trieb- 
feder bei Paulus nach unserer Stelle ohne Frage, und aus- 
gesprochen ist sie mit der ganzen Kraft, tiber die er verfiigt. 
Denn warum sind die Christen, wenn sie nur in diesem Leben 
auf Christus hofften, elender als alle andern? Man sagt, weil er, 
wenn die Gegner recht hitten, ,am Ende seines Laufes sich ge- 
tauscht erblickt und erkennen muss, er habe alles fiir einen 
Wahn, ein leeres Trugbild hingegeben, kurz all sein Sehnen und 
Streben, sein Eilen und Rennen, sein Hoffen und Mithen sei 
umsonst gewesen.‘ Aber war denn dies alles umsonst gewesen, 
wenn sich ergab, dass es ein Leben nach dem Tode nicht mehr 
giebt? Hatte er nicht durch sein Eilen und Rennen, sein Hoffen 
und Miithen aus dem Sumpf des Heidentums eine Schaar yon 
Gemeinden, von Menschenseelen herausgehoben, in denen sich 
ein wahrhaft heiliger Geist zu entfalten begann? War es nichts, 
fiir die Entfaltung dieses Geistes gewirkt und geschafft zu haben 


diirfte sehr gewagt sein. Das Religiédse kleidet sich zu verschiedenen 
Zeiten in verschiedene Formen. Ueber Ps. 73, den er als Beispiel fiir. 
diese ,einzig wahrhaft religidse Idee‘ anfiithrt, habe ich oben S. 8 ge- 
sprochen. 
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mit Hingabe seines eigenen Selbst und sein Leben allein in den 
Dienst der Arbeit gestellt zu haben, dass Jesus Christus seinen 
Gemeinden vor die Augen gemalet, zu seiner Nachfolge im 
Kreuztragen, in der Gottes- und Menschenliebe ihr Herz er- 
weckt, sein Geist in ihre Herzen gepflanzt werde? An alle dem 
wurde ja doch, wenn sich auch selbst. herausstellte, dass die 
Seele nach dem Tode nicht wieder erwache, dass das Hangen 
an Christo nur fiir dies Leben gelte, nichts geindert. Freilich 
ist es das elendeste von allem, am Schluss des Lebens zu er-: 
kennen, dass man alles fiir einen Wahn, ein leeres Trugbild 
hingegeben; aber zu dieser Erkenntnis konnte Paulus bei der 
Aufgabe der Hoffnung auf ein ewiges Leben ja doch nur dann 
gelangen, wenn eben diese Hoffnung allein das gewesen war, 
wofiir er alles darangegeben! Die Manner, die da gesagt hatten, 
Ott avactacig vexeuy ovz gory, waren Christen (éy duiy), 
sie hatten im iibrigen das Evangelium durchaus angenommen; 
sie waren allerdings der Ansicht, dass Jesus der Christus sei, 
und also sein Wille in der Welt gepflegt werden miisse. Jeden- 
falls nicht, weil sie ihn fiir den Messias hielten, ohne an seine 
Auferstehung zu glauben, — denn dann ware ein Grund fir 
seine Messianitét kaum zu finden gewesen, und einen Messias, 
der gekreuzigt worden und im Grabe geblieben ware, werden 
auch sie schwerlich angenommen haben; sondern wohl vielmehr 
deshalb, weil sie den Schluss, den Paulus V. 13 und V. 16 
macht, nicht mitmachten, weil sie den Messias aus dem allgemeinen 
menschlichen Gattungsbegriff heraushoben und fir ihn wohl eine 
Erhebung aus dem Grabe glaubten, ohne jedoch eine allgemeine 
Auferstehung annehmen zu wollen. Méglich ist ja auch immerhin, 
dass sie nur die Form der Auferstehung fiir die Fortdauer nach 
dem Tode ablehnten und in mehr geistiger Art eine Unsterblich- 
keit der Seele ohne Beziehung zu dem friheren Leib glaubten. 
Gleichviel aber, wie es sich damit verhalt, dem Paulus erschien 
jedenfalls das Bild von Menschen, die in dem Tod ein Aufhéren 
der Existenz erblickten und trotzdem, von der Heiligkeit des 
ihnen gepredigten Herrn iiberwunden, diesen als solchen an- 
erkannt, den Kampf fiir ,den Sieg des gottlichen Willens in der 
Welt‘ (Holsten) auf sich genommen und die damit verbundenen 
Leiden der Treuen zu tragen begonnen hatten. Denn dass sie 
aus ihrer Auferstehungsleugnung etwa libertinistische Folgerungen 
gezogen hitten, wird keineswegs gesagt; im Gegenteil, die Be- 
Kabisch, Eschatologie. : 2 
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weisfiihrung V. 32 zeigt, dass Paulus in der Verabscheuung 
einer so frivolen Lebensrichtung mit ihnen sich eins weiss und 
deswegen als beste Widerlegung ihrer anthropologischen An- 
schauung ihnen zeigt, dass diese Lebensrichtung konsequenter- 
weise daraus folge. Von jenem Standpunkt des kategorischen 
Imperativs aus gesprochen, der den Eudamonismus als solchen 
fiir minderwertig achtet: war das nicht eine héhere Stufe? Musste 
nicht erschiitternd auf ihn wirken eine solche Anschauung, die 
‘an der christlichen Religion und der christlichen Sittlichkeit fest- 
hielt, ohne doch die christliche Hoffnung zu teilen? Selbst 
wenn er diese ihre Hoffnungslosigkeit fiir thatsichlich unbe- 
griindet hielt, so miisste sie doch, mit modernem Massstab ge- 
messen, der getreu in kantischem Sinne redet von selbstloser 
Erstrebung des Guten allein um seiner selbst willen, zu denken 
geben und ihm diese Antwort auf die Lippen legen: freilich 
habt ihr darin recht, auch wenn wir unsere Auferstehungshoffnung 
nicht hatten, auch wenn der Tod ein Ende ware, und die Toten 
tot blieben, immer noch ware und bliebe es das héchste, wenigstens 
die Lebenszeit hindureh sich hinaufgerungen zu haben zur Gottes- 
kindschaft, Christum geliebt zu haben bis an den Tod, Schmach 
und Not gern auf sich genommen, Gut und Ehren gern hin. 
gegeben zu haben um der inneren Heiligung, des inneren Friedens 
willen, die dadurch erkauft werden. Dennoch aber seid getrost: 
auch ausser diesen geistigen Giitern noch, die freilich das héchste 
sind, harrt unser nach dem Tode noch ein seliges Erbteil. — 
So wiirde etwa ein moderner Theologe gesprochen haben, der és 
fiir das héchste halt, zu kampfen, allein um seiner selbst willen, 
fiir den Sieg des géttlichen Willens in der Welt. Bei Paulus 
kein Wort davon. Mit keiner Sylbe redet er von ihrer ent- 
sagungsvollen Starke, die fromm sein wollen ohne Hoffnung auf 
die Zukunft. Sondern statt anzuerkennen, dass sie ja die Haupt~ 
sache haben — die édzcig év Xouorq, die Hoffnung, dass durch 
seine Kraft Heiligkeit und Seligkeit, das Gottesreich auf Erden, 
gebaut werden kénne —, und dass sie nun aber dazu auch noch 
die fréhliche Beigabe der Hoffnung auf ein Jenseits hinzunehmen 
diirfen, kehrt er den Spiess um und ruft ihnen zu: alles andere 
ist Nebensache, dies allein, die Hoffnung auf ein jenseitiges. 
Leben ist das A und das O, und habt ihr diese nicht, so seid 
ihr die Elendesten unter allen Menschen. Warum? Nicht, weil, 
sie enttauscht sind; denn enttiiuscht kann man nur werden, 
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wenn man eine Hoffnung gehabt hat; sie aber haben ja eben 
nicht gehofft, sie haben ihre Hoffnung eben gleich nur auf das 
diesseitige Leben beschrinkt. Und wenn wir das thun, sagt er, 
»wenn wir solche sind, die nur in diesem Leben auf Christum 
gehofft haben, dann sind wir elender als alle Menschen‘ 
Warum? Unterscheiden wir uns ja doch durch tausend und 
tausend unsichtbare, herrliche Giiter von ihnen allen. Mégen 
sie reich sein, wir sind selig; mégen sie Ansehen, Gliick, Ehre, 
Weisheit haben unter den Menschen, wir haben Friede, Freude, 


Geduld, Freundlichkeit, Sanftmut, Demut, Keuschheit. Wiegen 


diese Giiter nicht alle andern auf? Und mag es dann selbst 
mit der Auferstehung nichts sein, unsere Hoffnung auf Christus 
hat uns nicht betrogen; wir haben fiir die Giiter der Welt Be- 
sitztiimer eingetauscht, die beseligen. Wenn er statt dessen nackt 
und kahl es ausspricht: elender als alle Menschen sind wir, 
wenn wir nur in diesem Leben auf Christum gehofft, so driickt 
er es damit aus, dass die Giiter, welche die Christen vor den 
andern voraushaben, ihm kein geniigender Ersatz sind fiir das, 
was sie aufgegeben, wenn sie nicht den Ubergang bilden zu 
einer einstigen seligen Zukunft. 

Ehe wir indess den Beweis iiber diesen Sinn und diese 
Konsequenzen unserer Stelle fiir gebracht erachten, wollen wir 
noch ein zweites Wort desselben Kapitels ins Auge fassen, das 
in noch unzweideutigerer Weise die gleiche Richtung der Ge- 
danken zur Schau tragt und dann auch auf den 19. Vers ein 
Licht zuriickwirft, das die letzten Zweifel an der Richtigkeit 
unserer hag zu beseitigen erogact ist. Es ist der Vers 32: 
eb xaTa cv dQeacov EFnououdynoc év “Egéoy, TL oe vo opehog 
&L VELOL OLX eyElQoVTAL, PoyOMEV val miOmeEr, avolov vag 
axodvjoxousr’. Hier kann von einer blossen Enttéuschung, 
wie man etwa in V. 19 davon sprechen will, keine Rede sein. 
Die Ansicht, die man dort herausdeuten méchte, dass aus dem 
Satz: ,odwe vexeol ovx éyelgovtcu‘ der andere folge, dass auch 
Jesus nicht auferstanden sei, dass also die Hoffnung, durch ihn 
,Heil und Siindenvergebung‘ (Lipsius) zu erlangen, als nichtig 
sich erweise, und dass in dieser getéuschten Hoffnung das 
Elend liege, was Paulus und seine Glaubensgenossen in einen 
Jammer ohne gleichen versenke, diese Ansicht kann hier gar- 
nicht aufkommen. Denn selbst angenommen, das ti jot 10 
ogedog gehe nicht auf einen Lohn, den der Redende von der 
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Zukunft erwarte, er wolle vielmehr nur sagen, dass er dann den 
inneren Lohn entbehre, den er jetzt aus dem Bewusstsein schépfe, 
fiir den auferweckten und dadurch als Gottessohn erwiesenen 
Christus zu streiten, — welche Annahme nach V. 30 f. sicher 
nicht das richtige trifft; so kénnte dennoch das auf den Schluss: 
dann geywuey noi immer, ci'guov yag acodvjoxomer’ durch- 
aus nicht fahren. Ware bei dem ,wenn Tote nicht auferstehn‘ 
immer, wie einige wollen, hinzuzuerginzen ,und also auch Christus 
nicht auferstanden ist, und also unser Glaube eitel ist’, so kénnte das 
schlechterdings nicht zu dem Schlusse fithren: ,dann lasst uns essen 
und trinken, denn morgen sind wir tot‘. Es wire ja damit nur er- 
wiesen, dass héchstens die jetzigen Christen an einen falschen Messias 
geglaubt hatten; das wire denn in der That ein bitteres Ende 
all der seligen Erwartungen und Hoffnungen gewesen, die man 
an seine baldige Wiederkunft und zwar gerade an diese Person 
eines gekreuzigten Messias gekniipft hatte; aber das einzige 
Resultat, was sich daraus ergeben hatte, wire dies gewesen: nun, 
so miissen wir denn eines andern warten. Denn dass diese ein- 
malige, wenn auch furchtbarste Enttaéuschung den Glauben an 
die Zukunft eines Messias itiberhaupt dem Paulus hatte nehmen 
k6énnen, daran kann nicht im mindesten gedacht werden. Diese 
Erwartung stand so felsenfest, dass das ganze Lebensbewusst- 
sein nicht des Paulus allein, sondern des ganzen jiidischen Volkes 
sich darauf griindete. Die ésrayyediae waren da, und ovy otor 
owe éxrcésctwxev 6 hoyog tov Feod Rom. 95. Also eine villige 
Verzweiflung konnte aus der Erkenntnis, dass diesmal die Hoff- 
nung, der Messias sei bereits da, getiuscht sei, niemals folgen, 
sondern nur der wenn auch dusserst harte Entschluss, abermals 
aus der Gegenwart in die Zukunft zu schauen. Fir Paulus ja 
auch ungeheure Umwilzungen, die sein ganzes bisheriges Lebens- 
werk zerstérten; die Einsicht, dass alles, was er auf das Kreuz 
gebaut, Fehlschliisse gewesen, dass er zuriickkehren miisse zum 
viterlichen Gesetz, das Kommen des messianischen Reichs an- 
streben nach alter Weise durch gesetzliche Verdienstthat, ja die 
Kinsicht, dass er an der Auflésung des Gottesgesetzes gearbeitet 
habe ohne Fug und Recht, als autorititloser Mensch, xara 
avtowov, und dass er diesen ungeheuren Frevel werde ab- 
biissen miissen durch einen ganzen Lebensrest voll Werken der 
Busse. Aber alles, was daraus folgt, ist und bleibt das gerade 
Gegenteil von dem geywuey xai miouer, adguov yde azo- 
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Srjoxouev. Zu dieser frivolen Lebensanschauung, die jede sitt- 
liche Anstrengung als zwecklos verlacht, konnte die gewonnene 
Uberzeugung, dass der Glaube, Jesus sei der Christ, eitel sei, 
niemals fiihren; denn wenn vorher Gottesfurcht, Sehnsucht nach 
Heiligkeit allein um ihrer selbst willen zur Sittlichkeit getrieben 
hatten, so waren ja diese Faktoren durch die neue Uberzeugung, 
auch wenn der Verzicht auf eine Totenerweckung sich damit 
verband, nicht aufgehoben. Es ist also nicht der Sinn des 
Satzes: ,wenn unser Glaube an Jesum Christum eitel ist, dann 
gayousy xth.‘, sondern er enthalt wirklich nur das, was er sagt, 
und was nach der einfachen grammatischen und logischen Aus- 
legung sein Sinn ist: ,wenn Tote nicht auferweckt werden, dann 
ist diese jeder Sittlichkeit spottende Moral die einzig richtige.‘ 
Und zum Uberfluss steht ja auch ihr Motiv nicht nur in einem 
Bedingungssatz voran, sondern auch noch in einem Kausalsatz 
hinterher: avgsoy yao axodvioxouev. Weil der Tod tiber kurz 
oder lang ja doch uns ereilt, und weil er denn nun ja wirklich 
ein Ende bedeutet, mit dem alles vorbei ist, darum lasst uns 
denn jetzt das Leben geniessen, so lange es da ist, lasst nicht 
in thérichten sittlichen Anstrengungen, Entsagungen und Ent- 
haltsamkeiten die schéne Zeit uns vergeuden, lasst uns essen und 
trinken, denn morgen sind wir tot. Wenn also der Tod ein 
Ende ist, dann ist die Triebfeder zur Sittlichkeit aufgehoben. 
Das bedeutet soviel als: die Triebfeder zur Sittlichkeit ist einzig 
und allein das Bewusstsein, dass der Tod kein Ende ist; er- 
wiese sich dies Bewusstsein als falsch, so ware die Sittlichkeit 
zwecklos. Wenn Tote nicht auferstehn, dann lasst uns auf- 
héren, nach dem Guten zu streben; dass heisst, von hinten nach 
yorn gelesen: wir streben nach dem Guten, weil wir der Uber- 
zeugung sind, dass Tote auferstehn; die Erwartung der Auf- 
erstehung bildet also die einzige Veranlassung fiir unsere religids- 
sittliche Arbeit. 

Freilich mag dabei der Gedanke nahe genug liegen, dass 
Paulus hier oratorisch verfahrt und, um bei seinen auf niedriger 
Stufe stehenden Lesern méglichst starken Eindruck zu erregen, 
die Sache auf die Spitze stellt, wahrend sich uns (ich zitiere 
hier Riickert) aus der Gesamtheit seiner Briefe ein ganz anderes 
Bild von ihm herausstellt, als aus diesen Worten, und dies ohne 
Zweifel das einzig richtige. Endlich, dass der Lohn, den er zu 
fordern, und um desswillen er zu wirken scheint, ja nicht der 
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Lohn des Genusses ist, sondern der Anschauung dessen, was er 
liebt, Christi seines Herrn und der innigsten Gemeinschaft mit 
ihm, der hier die Seele seines Lebens war, und dass ein solches 
Winschen, wenn es auch hier in der Form eines Begehrens um 
Lohn erscheint, doch in sich selber durch und durch sittlich ist. 
Und allerdings ist wohl, von diesem rein modernen Standpunkt 
aus gemessen, noch sehr die Frage, ob denn wirklich die Auf- 
hebung jedes Seligkeitsbediirfnisses das héchste Ziel ist, wenn 
doch dies Seligkeitsbediirfnis sich decken kann mit dem An- 
streben nicht nur der eigenen sondern einer das Weltall in 
Liebe umfassenden inneren Vollendung. Wie gegeniiber dem 
kalten kategorischen Imperatiy in seiner feindseligen Ubertreibung 
das Menschenrecht sich verwahrt in dem ironischen Dichterwort: 

,Gerne dien’ ich den Freunden, doch thu’ ich es leider mit 

Neigung, 

Und so wurmt es mich oft, dass ich nicht tugendhaft bin‘, 
so wird auch das Lechzen nach Seligkeit, die doch nicht erraffte 
Giiter fiir einen Raub achten, sondern in einer durch Hingabe 
des eigenen Ichs errungenen Gottessohnschaft ihren Gipfel finden 
will, sich behaupten gegen die eisige Héhe einer philosophischen 
Ethik, die den Seligkeitstrieb auch in seiner edelsten Form als 
Eudamonismus brandmarkt. Und wie unendlich tief, wie herr- 
lich und wunderbar das Seligkeitsideal gedacht ist, das dieser 
paulinische Geist birgt, das werden wir im zweiten Abschnitt 
noch genugsam zu erértern haben. Aber eben darum sind auch 
selbst jene Entschuldigungen, die man fiir ihn anfihrt, nicht am 
Platze. Paulus soll und will nicht entschuldigt werden mit 
diesem seinem Denken. Er ist kein moderner Mensch; er steht 
in dem Geist, der seine Zeit erfiillt, und hat ihn erfasst mit 
einer Kraft, die sein Recht unendlich viel besser macht, als 
unser eigenes, wenn wir ein Teilchen kantischer Rigorositit iber- 
kommen haben und damit unsern Stuhl besteigen wollen, ihn 
zu richten. Er will so glauben, wie er glaubt; er erachtet es 
nicht fiir geringer, um Lohn zu streiten, als ohne Lohn, sondern 


fir héher; denn nach dem, was er aufgenommen aus dem gei- — 


stigen Schatz seiner Zeit und verarbeitet im eigenen schaffenden 


Geist, war gerade dieser Lohn in der Gestalt, in der ihn Paulus 


schaute, das edelste, was er besass. Wir diirfen es nicht ausser 


Augen lassen, dass er seiner Ansicht nach mit Mannern zu 
thun hat, die sittlichen Kampf kimpfen wollen ohne Hoffnung 
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auf Lohn, — denn er appelliert ja V. 32 an ihr sittliches Be- 
wusstsein —, und dass er ihnen gerade das ausreden will. Er 
will, sie sollen hoffen; er sagt ihnen: euer sittliches Arbeiten hat 
geradezu gar keinen Zweck, wenn ihr nicht hofft. Die Hoffnung 
ist ihm das héchste, sie enthilt das Ideal, dem er zustrebt, 
fir dies Ideal will er auch die anderen erwirmen. Die sittliche 
Arbeit soll der Weg sein, durch den sie Verstindnis gewinnen 
fiir dies Ideal; denn er erinnert sie, dass sie durch diese Arbeit 
unbewusst doch auch einem Lohn zustrebten, denn ohne Lohn 
zu arbeiten sei doch schlechterdings sinnlos. So schwebt ihm 
das, was er erwartet, die Auferstehung, die Seligkeitshoffnung 
so hehr, so unermesslich heilig vor, dass er sie vor allen Dingen, 
als héchstes, grésstes und bestes, als bewegenden Punkt und 
treibende Kraft seines ganzen Evangeliums ihnen einfléssen will. 
Unheilig ist ihm, wer diese Hoffnung nicht teilt; ob die Gegner 
auch sonst ganz brauchbare, ehrbare Manner sind, diese Hoffnung 
miissen sie haben, sonst ist ihre Sittlichkeit nichts wert, sonst 
haben sie das késtlichste nicht, was sie haben sollen. So zeigt 
sich, wie hoch ihm das steht, was man an ihm entschuldigen zu 
miissen glaubt 1). 

Es muss freilich erst auch noch das gezeigt werden, dass auch 
jene Aufstellung nicht zutrifft, es stelle sich aus der Gesamtheit 
der Briefe des Paulus ein ganz anderes Bild von ihm heraus. 


1) Wie kann Schmiedel (a. a. O. S. 165) iiber diese Thatsache 
durch die fliichtige Bemerkung sich hinwegsetzen: ,Fiir Naturen von 
geringer Tiefe ist sie (diese Konsequenz) in der That schlagend; P. 
selbst hitte sie sicher ebensowenig befolgt wie Spinoza, Schleiermacher 
oder Biedermann. S. 9,, und zu 15,,‘. Die beiden zitierten Stellen 
thun zur Sache garnichts, da 9,, dieselbe Anschauung, wie hier als 
stillschweigende und 9,, auch ausgesprochene Voraussetzung im Hinter- 
grunde weilt (s. u. z. d. St.), 15,9 aber, wie besprochen, das Gegenteil 
beweist. Die Sache ist doch die, dass die Leser des Paulus diese Kon- 
sequenz nicht gezogen haben, er aber ihnen sagt, dass sie folgerichtig 
dieselbe ziehn miissten, also seinerseits fiir jene Voraussetzung diese 
Konsequenz als notwendig und schlagend hinstellt. Der Grund liegt 
eben darin, dass Spinoza, Schleiermacher und Biedermann nicht vor 2 
Jahrtausenden lebten, nicht Paulus waren. Was er gedacht und gethan 
haben wiirde, wenn er nicht Sohn seiner Zeit, seines Volks und seines 
Standes gewesen wire, ist eine miissige Reflexion. Man soll vielmehr 
durch ihn seine Zeit und sein Volk verstehen lernen und zur Be- 
urteilung seiner selbst auf das Ewige sehen, das er in ihnen neu ge- 


schaffen. 
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Da wir in denselben vielmehr durchweg nur eine Bestiatigung 
dessen finden, was er als Princip in den beiden besprochenen 
Versen aufgestellt hat, so wollen wir sie der Reihe nach durch- 
gehn und dabei nicht die ausserliche oder durch dogmatische 
Griinde beeinflusste Reihenfolge des N.T., sondern die chrono- 
logische der Abfassungszeiten beobachten, da diese immer von 
Wichtigkeit bleiben wird, solange ein gewisses Werden und 
Wachsen auch des Paulinismus in seinem Urheber anzunehmen 
ist. Die Gefangenschaftsbriefe, weil noch zu sehr umstritten, 
wollen wir als Quellen nicht benutzen, sondern nur zu Parallelen 
heranziehn. Die Pastoralbriefe und den zweiten Thessalonicher- 
brief gedenke ich ganz aus dem Spiel zu lassen. Fiir die fiinf 
andern wird sich dann die Reihenfolge I. Thessalonicher, I. Ko- 
rinther, II. Korinther, Rémer, Galater von selbst ergeben. 

(2. I. Thessalonicher). Im Thessalonicherbrief wird gleich 
im ersten Kapitel in zwei knappen Worten dargelegt, worin bei 
der Bekehrung der Thessalonicher Paulus das wesentliche, ihre 
neue Religion bildende Moment erblicken will. Er sagt 1o f.: 
yattol yao mégl quwv ascayyéAdovow Ozcoiay siaodoyv zozxouev 
og vuac nai mwwg emeotgéWate moQdg TOY Iedv amd THY 
elddhwv, dovdeve Feo Corte xal adndi@ zai avauérery cov 
vidv abtod & THY o'pavdr, CY ryeLgev én TOY vexowv, “Incobv 
Tov OropEevoy quads & tHg Coys tH eoxouervng. Diese zwei 
Stiicke sind es also, in denen sich ihre Abkehr von den Gétzen, 
ihr neues Christentum kundthut: in der Verehrung des einen 
wahren Gottes und in der Erwartung des Gottessohns aus den 
Himmeln, und zwar Jesu, der sie vor dem kommenden Zorn 
erhalten soll. Koch (Der erste Brief des Ap. Paulus an die 
Thessalonicher, S. 121) sagt mit recht: ,In beidem ist ein kurzer 
Begriff der wichtigsten theoretisch-praktischen Satze des Chri- 
stentums enthalten.. Es ist das, was in diesen beiden Versen 
genannt wird, der kurzgefasste Inhalt der zlozig, die Paulus in 
den Glaubigen wissen will. Denn da er in V. 8 sagte, dass 
éy marti tomy % wiotig tudy y ago tov Seov eedfdvdev, und 
dies nun naher erlautert in den Worten adrot yao xth., so 
geben V. 9. 10 die Ausfithrung dessen, was er mit ztoticg be- 
zeichnet hat. Da es eine Gemeinde von fritheren Heiden war, 
so bestand die ziotic, die sie anzunehmen hatten, einmal in der 
Bekehrung zu dem lebendigen, wahrhaften Gott und sodann in 
der Erwartung Jesu als des Messias aus den Wolken des 
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Himmels. Es deckt sich diese Bestimmung iiber den Mittel- 
punkt des paulinischen Evangeliums mit dem, was wir nach 
unsern geschichtlichen Erwiagungen als wahrscheinlich voraus- 
setzen und erwarten mussten. Er predigt nicht eine neue Ethik, 
sondern er predigt den Messias, eine Gestalt der eschatologischen 
Welt. Der Kardinalpunkt ist, dass dessen Ankunft und zwar 
in der Person Jesu fiir die Erwartung der Leser aufgehe. Ge- 
rade dass sie nach seinem eigenen Glauben so dicht bevorsteht, 
ist ja der Sporn fiir sein eifriges Jagen, in dieser schon so arg 
verkiirzten Zeit noch méglichst viele fiir das Gottesreich zu retten. 
Da er nun ausgezogen ist, um den Christus zu verkiindigen, muss 
er in seinen heidnischen Hérern zuerst eine Christusidee wach- 
rufen, das Bedirfnis nach einem solchen, die Begriffe von seiner 
Thatigkeit in ihnen erwecken. Blieb er in den dafiir iiber- 
lieferten Begriffskreisen, so hatte er das bevorstehende Endgericht 
den Zuhérern zu malen und den Messias als eine Person ein- 
zufithren, deren Hilfe und Gnade jedermann unentbehrlich sei, 
um aus diesem Endgericht unversehrt hervorzugehn. Vers 10 
sagt, dass er in der That so verfahren ist. Die Funktion, in 
der Jesus der Messias dort auftritt, und die den Thessalonichern 
also von vornherein vertraulich gemacht ist, da sie die Gétzen 
verlassen haben, um ihn als solchen zu erwarten, ist die des 
Erretters vor dem kommenden Zorn. Es wird daraus sichtbar, 
dass der Apostel zuerst das Kommen des Zorns ihnen zur Uber- 
zeugung gemacht, d. h. als ersten Einsatz und Beginn seiner ~“ 
Verkiindigung eschatologische Vorstellungen in ihnen _hervor- 
gerufen hat, aufgrund deren dann der Messias als wichtigste 
Person dieses Aktes und Jesus als Trager dieser Rolle eingefiihrt 
worden ist. Die Ubereinstimmung mit der Art der paulinischen 
-Verkiindigung, wie sie Apg. 1730. 31 dargestellt wird, ist genau. 
' Nicht Begriffe von Siinde und Schuld, von Willensknechtschaft 
und Willensfreiheit bilden den Gedankengang, den er vor allen 
Dingen in denen wachrufen will, an die er mit seiner Heilsbotschaft 
herantritt, sondern die Anschauung des einen, lebendigen, un- 
sichtbaren, geistigen Gottes einerseits und den eschatologischen 
Gedanken mit dem Messias als seinem Zentrum anderseits 
pflanzt er als Mark- und Merksteine vor ihnen auf. Und sie 
bilden nicht nur die 4usseren Anknipfungspunkte, durch die er 
nun den Anlass nimmt zu dem, worauf es ihm eigentlich an- 
kommt, zu den sittlichen und religidsen Beeinflussungen und 
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Umwandlungen der Menschenseelen; sondern sie bleiben fir die 
ganze Zukunft, auch fir die schriftliche Belehrung im schon 
erreichten Christenstande der Grund der Lehre, der haltende und 
leitende Gesichtspunkt. Der Zustand, in den als neuen und 
dauernden die Christen versetzt sind, ist der des dovdeverw tT 
Cover zai ddr did Feo und des dvauévey tov vic Tob Feov 
2% TOV otoarar. 

Dieser Grundakkord, der einmal angeschlagen, bestimmt fiir 
den ganzen weiteren Brief, fir Ermahnung und Lehre die Tonart. 
Er weckt thatsichlich die Sittlichkeit, die bezeigt werden soll, 
ausgesprochenermassen auf, um jenes Ziel, die Errettung von 
der ooyn, erreicht werden zu lassen. Eben aus dem Grunde, 
weil sie auf die Parusie des Messias warten (avtoi yao oldate 21), 
wird ihnen das Gebahren der Apostel bei ihrer ersten An- 
wesenheit noch einmal vor Augen gefiihrt 2212, das durchaus 
den Zweck gehabt, ihnen ein Muster zu sein, wie man wandeln 
miisse, um wiirdig zu sein dessen, durch den man zu seiner 
Baoleta und do&a berufen sei; wie es V. 12 ausdriickt: ,UCQTLOO- 
usvor ig TO zEguzcatety Buds agliwg tov Yeov tov xadovvtog 
vuag eic vijy Eavtod Baotdetav zai doSav.< Als Motiv fir ihren 
gottgefilligen Wandel, den sie pflegen sollen, wird die Saordela 
und d¢d&@ eingefiithrt, zu der sie berufen sind. Denn wenn als 
die Richtschnur fiir den Wandel angegeben wird, dass er wiirdig 
sein soll dessen, der zu diesen beiden Dingen berufen hat, so 
ist damit angegeben, dass der Wert der durch diese Berufung 
dargebotenen Gaben der Massstab sein soll fir die Miihe, die 
auf einen gottwohlgefilligen Wandel aufzubieten sei. Und wenn 
er dann fortfaihrt, dass er ,deswegen‘, dua tovro danke dafiir, 
dass dieser Wandel nun thatsichlich dem entspricht, als ein 
gottgewirkter sich erweise und diese letztere Behauptung stiitzt 
durch Erinnerung an die von ihnen treu bestandenen Leiden 
21316, So reiht dies du@ rotro diesen ganzen Passus unter den 
Gesichtspunkt des unmittelbar vorher ausgesprochenen Gedankens 
und giebt an, dass der Apostel deswegen itiber ihre Ausdauer 
sich freue, weil sie dadurch thatsiichlich der faotdeta und dose, 
zu der sie berufen sind, wiirdig werden. — Wie sehr ihm be- 
stiindig dieser Zweck, dies Ziel vor dem Auge steht, um dessent- 
willen er seine Arbeit an den Gemeinden betreibt, wird auch 
deutlich durch das yag, mit welchem eine dritte sehr nach- 
driickliche Hinweisung auf die fiir alles Bemithen den Lohn 
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bringende Parusie Jesu in V. 19 in Beziehung gesetat wird zu 
den voraiigerangenen. _Ausserungen. Es Aeiast dort: vis yao 
Tov éliig % yooe 7 orEpavos aavgyoecs 7 otgi “ab duel 
euzcqoo Sev tor xvgiov yuov lyoot &y tr avzod 7EAQOVOLE.* 
Das yag giebt nach pigs Exegeten den Grund an fir das 
_ delioauey edetv medg tuagg aus dem vorhergehenden Verse, 
sodass als Sinn herauskiime: ,Ich fiihlte eine grosse Sehnsucht, 
euch wiederzusehen, weil ich euch (deswegen) so sehr achte und 
liebe, weil ich in Beziehung auf euch eine so grosse und er- 
freuliche Hoffnung auf die Zukunft habe Dann wire also 
ausgesprochen, dass seine Sehnsucht nach den Thessalonichern, 
seine Liebe zu ihnen, sein Wunsch, sie wiederzusehen und zu 
stirken, darin seinen Grund finde, dass er hofft, dereinst bei der 
Parusie sie als Gegenstand seines Ruhmes vorfiihren und dadurch 
seinen eigenen Lohn erhéhen, seinen oréqavog tig xavynoews 
glainzender machen zu kénnen. Ist dies der Sinn, so lasst sich 
daraus ersehen, wie thatsachlich die eschatologische Hoffnung 
der stille Begleiter ist, der als Quelle immer neuer Kraft ihn 
spornt und treibt, die Mihen fiir die Verbreitung des Evan- 
geliums zu tragen. Sein eigenes Interesse ist bei seinem Werk 
nicht unbeteiligt. In dem Masse, wie er sich selbst dargiebt, 
um anderen das Heil zu erwerben, in dem Masse wichst sein 
Guthaben im Himmel, und je grésser die Schaar der Glaubigen 
ist, die bei der Parusie, durch ihn gewonnen, ihn umringen 
werden, um so heller wird der Kranz seiner do&a erstrahlen. 
In der Weise aber, wie er das den Thessalonichern ausspricht, liegt 
gleichzeitig beschlossen, dass ihm das nicht etwa als geringes 
erscheint, um dieses Lohnes, dieser dda willen zu streiten, 
sondern dass er vielmehr auch sie ermuntern méchte, um.des- 
selben erhofften Lohnes willen alles zu thun und zu beginnen. 
Wie er ihnen sagt: ,Ich liebe euch, denn durch euren kraftigen 
Glauben wiichst meine doa bei der Parusie Jesu, und an ihr 
liegt mir alles‘, so mégen sie auch sich entnehmen, dass dies 
das Ziel ist, nach dem alle menschlichen und irdischen Zwecke 
und Thaten eingerichtet werden sollen. — Derselbe Sinn kommt 
heraus, wenn man das yéo, was mir freilich naher zu liegen 
scheint, als Begriindung fir die unmittelbar vorangehende Aussage 
fassen will, dass der Satan es gewesen sei, der ihn am Kommen 
behindert habe. Denn wenn die folgenden Verse eine Begriindung 
seiner Sehnsucht nach den Thessalonichern enthalten sollten, so 
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wiirden sie doch wohl unmittelbar hinter ézuSuuig V. 17 ihren 
Platz haben miissen, und V.18 mit dem Ausgang zai évéxowev 
muds 6 oaravag den Schluss der ganzen Reihe gebildet haben, 
gleichzeitig die logische Vorbereitung enthaltend auf 21 mit 
seinem dudt. Die Begriindung fir das 7Sedjoauery scheint es 
deswegen nicht wohl bieten zu kénnen, weil diese ja vielmehr, 
wie das dudce von V.18 sagt, in der éeduuia V.17 zu suchen 
ist; und fiir diese wiederum V. 19f. als nachtragliche Motivierung 
ansehen zu wollen, geht nicht, weil ja aus ihr inzwischen schon eine 
Folgerung in V. 18 gezogen ist, die Sehnsucht also als an sich 
vollig natiirlich und aus der langen ,Verwaisung’ V. 17 hin- 
langlich erklart angenommen ist. So empfiehlt sich doch wohl 
am meisten, das yeé@ anzusehn als die Einleitung der Griinde, 
welche fiir die unmittelbar vorher gefiusserte Meinung angefiihrt 
werden, dass niamlich der Satan es gewesen sei, der ihn an 
seinem Vorhaben verhindert habe. Dann ware der Sinn so: ,Wir 
wollten zu euch kommen, der Satan aber verhinderte uns, und 
zwar weil unter andern vor allem auch ihr meine Hoffnung, 
meine Freude und meinen Ruhmeskranz bildet fir den Tag der 
Parusie‘, und dem Satan eben daran liegt, den Paulus und seine 
Begleiter dieses Ruhmeskranzes zu berauben und seine ddga zu 
vermindern. Vel. 35: ,urjzcwo ézrelonoev tua 6 eergdlwr nat 
éig xEv0r yérytae 6 2070 Tum. Dass namlich der Satan im 
allgemeinen durchaus die Uberlistung der Erben der faotheta 
im Sinne hat und standhaft verfolgt, ist ihm ja recht wohl be- 
kannt, ef. II. Kor. 211. I. Kor. 10i0f.; und dass auf sie, die 
Apostel, ganz besonders die Blicke wie der Menschenwelt, 
so auch der Engel gerichtet sind I. Kor. 49, zu denen wie alle 
aoyovrec, auch der Satan, der teywy tod xdouov tovrov, mit 
seiner ganzen Dimonenschaar gehért (s. u. Abschn. II, 2), ist ihm 
klar und, wie Everling (Angelologie und Damonologie des Paulus, 

S. 15) nachzuweisen versucht, ,eine bedeutungsvolle Gewissheit* 
_E. hatte zur Unterstiitzung seiner Position auch diese Stelle 
hinzuziehen kénnen, wo der Apostel sich klar ist dariiber, dass 
er nicht gegnerlos um den Ruhmeskranz ficht, der seines Strebens 
Ziel ist; dass der Satan, wie er mit Recht in ihm einen seiner 
streitbarsten Feinde erblickt, auch seinerseits mit Listen genug 
sein Volk zu hindern, seine éAzcic, yaoa und dé&a zu schmilern 
sucht, indem er sich bemiht, es ihm unméglich zu machen, dass 
er die ruhmbringenden Friichte seiner Arbeit sich erhalte und ; 
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vermehre. — Ob man nun aber diese, durch die Stellung des 
yao hinter dem éréxowev 0 cavavag m. E. niher liegende Auf- 
fassung der Stelle akzeptiert oder bei der hergebrachten Aus- 
legung verbleibt, es ist deutlich, dass das Ziel, um dessentwillen 
Paulus arbeitet, nicht in den Grenzen des Erdenlebens und der 
hier zu erreichenden Resultate sich halt, sondern dass ihm mit 
vollem Bewusstsein nicht nur fiir die andern, sondern auch fir 
sich selbst eine Krone vorschwebt, deren Erreichung er der Art 
und dem Zeitpunkt nach auf grund seiner eschatologischen Vor- 
stellungen festsetzt. Wenn er neue Gemeinden gewinnt, so liebt 
er sie und freut sich ihrer von Herzen, weil sie seiner Hoffnung 
auf herrlichen Lohn an der Parusie neue Rechte geben, weil sie 
zu neuen strahlenden Zweigen werden in seiner Ruhmeskrone; 
wenn Hemmungen in seiner Arbeit sich zeigen, so erblickt er 
darin die listigen Mittel des Satan, dessen Begehren es ist, ihn 
seines zukinftigen Kranzes zu berauben. Es zeigt solch eine 
fliichtige Ausserung vor allen Dingeu dies, dass das nicht be- 
deutungslose Anhangsel sind in seinem Innenleben, sondern dass 
er sein Lebenswerk unter diesem Gesichtspunkt sieht. 

Immer wieder klingt dieser Ton durch. Er bittet Gott, dass 
er des Satans List brechen, dass er selbst ihm die Wege ebenen 
mége, die ihn zu den ersehnten Lesern seines Briefes fiihren 
sollen; unterdessen aber, bis er und sein Silvanus die Arbeit an 
ihnen wiederaufnehmen k6énne, mége der Herr selbst sie zunehmen 
lassen in herzlicher Liebe. Und der Zweck? — liegt nicht blos 
in der Sache selbst, sondern eig ro oryolgar vucy tag xagdlag 
dugurrorg év ayiwovrn éurgooter cov Feod xai mareds icv 
év ti, magovolg tov xvelov judy “Inoov', 313. Dass sie bei der 
Parusie bestehen, dass sie dann in untadliger Heiligkeit erfunden 
werden, das ist der treibende Grund, der sie bewegen soll, sich 
zu lieben und in.der Liebe untereinander zu arbeiten an ihren 
Herzen. Wie er selbst, so sollen auch sie allezeit diesen grossen 
Gerichtstag mit seiner Strafe und seinem Lohn sich vor Augen 
halten und ihn zum Ziel nehmen, nach dem gejagt, zur Richt- 
schnur, nach der das Leben eingerichtet werde. Er giebt noch 
einmal die Gesichtspunkte an, die dafiir inbetracht kommen — 
yor allen Dingen Bruderliebe und Reinigkeit auf dem geschlecht- 
lichen Gebiet. Und um ja nicht aus dem Gedachtnis kommen 
zu lassen, dass das nicht zwecklose Miihe sein soll, dass es um 
bestimmte Ziele sich handelt, die es dadureh zu erreichen gilt, 
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halt er ihnen noch einmal vor 46: ,dcdre éxdexog xv'guog meget 
mevewy tvotcwy, xadag nal rcooeimapev rai JLrEeuagrveauEda’. 
Auch hier ist die eschatologische Erwartung Motiv zur Sittlichkeit. 
Deswegen sollen sie Unkeuschheit und Eigenniitzigkeit meiden, 
weil der Herr als Racher auftreten wird fir alle diese Laster. 
Gewiss ist die Bemerkung hier am Platz, dass er dies als einen 
wesentlichen Nachdruck seiner Mahnung hinzufiigt, weil die 
Heiden gerade im Punkt der Keuschheitsfragen so ausserordent- 
lich lax zu denken gewohnt waren, und es ohne Frage starker 
Hebel bedurfte, um in diesen Anschauungen einen dauernden 
Umschwung eintreten zu lassen. Allein erstens bestatigt das ja 
nur dies, worauf es uns ankommt, dass die Eschatologie einen 
so ungemein wichtigen Faktor in der paulinischen Heilsver- 
kiindigung einnimmt. Bei den Thessalonichern war es nicht 
anders, als bei den iibrigen Gemeinden des Paulus; mussten bei 
ihnen die Mittel des Schreckens und der Lockung angewandt 
werden, um sittliche Wandlungen eintreten zu lassen, so war 
das bei allen andern gerade so nétig; denn heidnische Elemente 
waren eben doch iiberall in Mehrheit oder in Minderheit vorhanden. 
Bedurfte es ihnen gegeniiber zur Erziehung sittlich strengerer 
Anschauungen des Hinweises auf das Endgericht, so war das 
bei allen seinen Gemeinden gleichmissig der Fall, und es ergiebt 
sich wieder, was wir vorhin schon fanden, dass seine Heilsver- 
kiindigung thatsichlich den Weg einschlug, den seine athenische 
Rede in der Apg. kennzeichnet: ein Endgericht ist nahe, der 
Richter schon eingesetzt, deshalb fndert eure Sitten. Wie das 
meoogizcamey nal Oleuagtvequeda ja auch einen interessanten 
Blick thun lisst in seine vor dem Brief liegende Thatigkeit, die 
der Begriindung der Gemeinde, bei welcher er also gleichfalls 
seine eschatologischen Uberzeugungen ihnen nicht vorenthalten, 
ja, da das &» dua dvoiy die Nachdriicklichkeit gerade dieses 
Punktes seiner Verkiindigung bezeichnet, mit besonderer Wichtig- 
keit seinen iibrigen Ermahnungen und Weisungen zugrunde 
gelegt hat. Sodann ist das nicht etwa nur ein Mittel pidagogi- 
scher Weisheit, wonach er die Kinder mit Lohn und Strafe lockt 
und schreckt, bis sie reif geworden sein werden zur Freiheit 
interesseloser Sittlichkeit; sondern, wie die vorangegangenen Er- 
érterungen zeigen, ihm selbst ist diese Erwartung der Trieb, an 
ihrer sittlichen Umwandlung zu arbeiten. Auch er setzt gerade 
deswegen seine Kraft und sein Leben fir sie ein, weil er die 
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magovola tov zxvetov bevorstehend weiss, und es darauf ankommt, 
dass die zagdiac der Menschen an diesem Zeitpunkt sich 
G@meurcror erweisen. Endlich ist ja schon gezeigt worden, dass 
er selbst fiir seine eigene Person dies Motiv fii sein Ringen 
und Streben sich vor Augen halt, dass auch ihm vor allen 
Dingen der otégavog thg xavyyoewes winkt, fir den es sich schon 
verlohnt, zu arbeiten und zu streiten. — Bis an den Schluss 
des Briefes bleibt dieser Gesichtspunkt der leitende. Noch wird 
tiber die Formen der letzten Dinge gesprochen, nach dem Zeit- 
punkt ihres Eintritts gefragt, um alsbald wieder die Folgerung 
daran zu kniipfen 56: ,@ea ody uy zadetdwmer we vt hoszoi, 
ahha yoryogpm@uey xai vigeper Und auch die letzten Er- 
mahnungen, die er daran noch reiht, finden ihren Schluss 
wiederum in dem Gebet, das des ganzen Briefes Inhalt besiegelt 
5e3. ,Adtcg dé 0 Hedg Tig slog ayiacae vpuac-ddotedéic, 
nai Ohoxdrnoov tumor TO mrEetma zai  Wryn xal TO oome 
auéumtog é ti zagovolg tot xvelov Tum “Inoob’ Xeuorov 
trontely’. So ist es der Grundgedanke, der durch dies Monu- 
ment paulinischen Evangeliums hindurchgeht, dass die owcyola 
bei der Parusie geschaffen werden soll durch ein Leben der 
Niichternheit' und des Wachens, wera gofov zai toduov. Und 
es ergiebt sich als die Grundlage, in deren Gefolge religidse 
Ethik erst auftritt, die Eschatologie. 

Man kann nun diesem Brief gegeniiber geltend machen, dass 
er das friiheste Denkmal ist, das wir an paulinischer schriftlicher 
Hinterlassenschaft besitzen. Im Lauf der Jahre sei der Wein 
seines Geistes, je weiter er den gahrenden Zeiten der Entstehung 
seines Christentums entriickt, milder und edler geworden. Son- 
derlich- seien auch gerade die verkehrten oder bedrangten Ge- 
danken der Thessalonicher, die nun einmal den eschatologischen 
Teil seiner Predigt mit ganz besonderer Lebendigkeit erfasst, die 
Ursache gewesen, weshalb auch ihm jetzt bei der Abfassung 
seines tréstenden und mahnenden Sendschreibens der Geist haupt- 
sichlich iiber dem Denken an die Zukunft verweilt habe. Diese 
Erwigungen fallen schon fort, wenn wir den Blick den beiden 
Korintherbriefen zuwenden. 

(3. I. Korinther.) Die Veranlassung des ersten Korinther- 
briefs, — den wir nun einmal, da eine durchgreifende Quellen- 
scheidung desselben, trotz der verdienstvollen Arbeiten namentlich 
von Holsten, noch nicht gethatigt ist, als im wesentlichen ein- 


32 


heitlich voraussetzen miissen — bedingt es, dass das Zentrum 
des paulinischen Evangeliums nicht so wie im Thessalonicher- 
brief den Gegenstand der Erérterung bildet. Es handelt sich 
nicht, wie dort, um eine allgemeine Staérkung der Leser im 
Glauben, um eine Art Rekapitulation dessen, was bei Begriindung 
der Gemeinde den Inhalt der Heilsverkiindigung ausgemacht 
hatte. Dazu war der Apostel zu lange in der Mitte dieser Ge- 
meinde gewesen, sie hatten zu lange und zu sicher eingepragt 
bekommen, um was es sich hier handle, als dass es einer schrift- 
lichen Wiederholung dessen bedurft hatte. Sonderfragen haben 
den Brief veranlasst und bilden seinen Stoff, — das Verhiltnis 
des Christentums zur heidnisch-philosophischen Weisheit einerseits, 
die Parteiungen und einzelne sittliche Misssténde anderseits. 
Dennoch klingt an vielen Orten in beiliufiger Berihrung hin- 
durch, dass sich der Mittelpunkt seines Glaubenslebens seit Ab- 
fassung des Thessalonicherbriefs in keiner Weise verschoben hat, 
dass er auch jetzt noch seine Arbeit ansieht als eine die Parusie 
Christi vorbereitende, und dass des ganzen Christenlebens Sinn 
und Zweck in seinen Augen der ist, dieser Parusie mit der Zu- 
versicht auf Rettung entgegengehn zu kénnen. Hinsichtlich der 
Ausserungen, die er den Leugnern der Auferstehung entgegenhilt, 
haben wir das schon gezeigt; wir wollen jetzt eine Reihe anderer 
Stellen zur Sprache bringen, wo dieselbe verborgene Grundlage 
seines Innenlebens an die Oberfliche tritt. 

Gleich in der ersten Danksagung geschieht das, die das 
Sendschreiben einleitet. Er dankt Gott jederzeit, dass die Ko- 
rinther durch Christi Gnade so reich geworden sind ,éy zcavci 
heyy nai maon yrdoe, xadag TO wagrigroy tod Xerorot éfe- 
BadIn éy tui, Wore Duds wh torEegetodou ev uydevi yaoiouatt, 
arcexdexouévorg tiv acoxcdvpey tov xvgiov jucr Ingo Xo.otot, 
Og uai BeParwoe vues Ewg réhovg avEeyxzdptorg év TH tyueow too 
nvgiov judy ‘lyood Xguovov. zvotig 6 Hedg, di ov exdijIyte 
alg xoLWWriav Tod viot avtoi “Ijoo’ Xevotod tod xvelov HMUor,, 
15~9. Die reiche Erkenntnis, die durch die Befestigung des 
Zeugnisses vom Messias in ihnen hervorgerufen worden, hat die 
Folge gehabt, dass die Korinther keiner Gnadengabe ermangeln, 
indem sie die Erscheinung des Messias Jesu erwarten. Damit 
ist der ganze Christenstand in die Beleuchtung geriickt, dass er 
sei ein bestindiges Erwarten der Parusie. Jeder Reichtum der 
Erkenntnis hat insofern Wert, als er zur Befestigung dieser Er- 
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wartung dient. Und das wesentliche an der Freude Pauli iiber 
diesen ihren Reichtum ist, dass er daraus die Gewissheit ent- 
nehmen zu kénnen meint, der Herr werde sie auch fest erhalten 
bis ans Ende, dass sie unanklagbar seien an der quéoc tov 
xvgtov ‘Inoot Xguorod. Es ist diese Bemerkung im Eingang 
des Briefes deshalb so wichtig, weil der Verfasser damit den 
Gesichtspunkt angiebt, unter dem alle seine Ausstellungen, 
Mahnungen und Warnungen, die er nun zu geben sich anschickt, 
zu betrachten seien. Wenn die Thitigkeit, die Christus mit 
seinem heiligen Geist fir die Zukunft an der Gemeinde ausiiben 
will, die sein wird, dass er sie befestige zu Unanklagbaren an 
seinem Gerichtstag, so werden alle die Mangel, die es im weiteren 
Verlauf zu riigen und zu bessern giebt, deswegen abzustellen 
sein, weil sie zu Anklagepunkten an jenem Gerichtstag werden 
kénnten. Die Annahme des Christentums, die Vereinigung unter 
diesen Herrn und die sittliche Arbeit, die es nun in seinem 
Dienste zu leisten gilt, sind damit wiederum unter den Gesichts- 
punkt gestellt, dass sie Vorbereitungen seien fiir das Endgericht, 
Mittel, aus diesem Gericht ungefahrdet, unversehrt, unanklagbar 
hervorzugehen. Und ebenso ist der hauptsichliche Inhalt der christ- 
lichen Erkenntnis in das feste Bewusstsein verlegt, dass Jesus 
der Messias év &zrozadtwe in Erscheinung treten werden. Denn 
wenn er das ézchovtiodyte év marti hoy nai év meon yvwoe 
erlautert durch die Worte za9w¢ vd waotiguoy tod Xoorod 
&BeBarwdy év tulr, Wore vuas uy totegelodar . . . . amexde- 
yousvovg tiv azcoxcAviny xth., so besagt dieses xadwg soviel 
als: das kann ich sagen, da ja das Zeugnis vom Messias so fest 
geworden ist, dass ihr keiner Gnadengabe ermangelt in der be- 
stindigen Erwartung seiner Wiederkunft. Das heisst: diese be- 
stindige Erwartung der Parusie, die euch die Gnadengaben ver- 
mittelt, enthalt in der Summa alle Erkenntnis, an der ein Mensch 
reich werden kann; und da ihr jene besitzt, so habt ihr auch 
yon dieser alle Schitze zu eigen. Und der Grund der Ab- 
lehnung der heidnischen Weisheit, die nachher den Gegenstand 
seiner Erérterungen bilden soll, ist darum schon hier in der Be- 
merkung beschlossen, dass eben die eschatologische Hoffnung 
das Wesentliche des Christenlebens ausmacht, und dass darum 
Erkenntnisse, die ihr keine Nahrung geben, wertlos sind, Die 
Weisheit dagegen, welche aus der Befestigung des Zeugnisses von 
Christo und der dadurch hervorgerufenen Erwartung seiner 
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Parusie entspringt, ist deswegen so wertvoll und ein Gegenstand 
des paulinischen Dankes, weil sie das beste Mittel darbietet, un- 
anklagbar in die Parusie hineinzugehen. Denn durch das nat 
vor Befaraoer wird dieses dem vorhergehenden koordiniert, und 
dem fefSarwoe der Sinn gegeben: das, was ihr jetzt seid, werdet 
ihr auch fest bleiben; wodurch besagt wird, dass das ,reich sein 
an jeder Erkenntnis und Gnadengabe in der Erwartung der 
Parusie‘ mit dem ,unanklagbar sein‘ sich deckt. Und die Fest- 
haltung der richtigen Erkenntnisquelle, die Vermeidung der un- 
richtigen und getriibten gewinnt dadurch eine hohe Wichtigkeit. 
Wenn die Aufmerksamkeit von dem azcexdéyeadau tiv azcoxnd- 
Avy tod xvelov zu andern Dingen abgelenkt, und fremde 
Quellen des Wissens und Erkennens aufgesucht werden, so kann 
das die Gliubigen zum Verlust ihrer Eigenschaft als avéyxdyroe 
év th nuéoe tov xveiov fiihren. Dem ganzen Brief also, den 
Abmahnungen von sittlichen Schaiden wie den Warnungen vor 
heidnisch-philosophischer Erkenntnis ist als Leitmotiv vorauf- 
geschickt die Erinnerung, dass es sich in allen Dingen darum 
handle, die Unanklagbarkeit fiir den kommenden Gerichtstag zu 
bewahren. Und wenn nun die folgenden Kapitel sich auch mit 
gegenwirtigen Dingen befassen, so ist doch durch diesen Eingang 
der eschatologische Hintergrund wieder vollstindig aufgerichtet, 
und dem Gedachtnis es eingepragt, dass diese Dinge alle nur 
Wege sind zum Ziel, dass der tiefer gerichtete Blick iiber alle 
Formen der Gegenwart allezeit hinaussehe in die Zukunft, deren 
sich zu vergewissern die erste und letzte Aufgabe bleibt. Noch 
giebt den nachdriicklichen Abschluss des Gedankens der Vers, 
in den er auslaiuft, ehe der Verfasser sich den Sonderfragen zu- 
wendet: ,zvatog 6 Hedg, OV ov exdjdyte eig xotvwrtay tot viob 
abtod “hoot Xguototd tov xveiov judy‘. Denn wenn hinter 
dem Verse, der von der festen Bewahrung bis ans Ende sprach, 
die treue Zuverlassigkeit Gottes angerufen wird, der ja doch zur 
Gemeinschaft seines Sohnes berufen habe, so hat das nach dem 
Zusammenhange den Zweck, zu zeigen, dass seine Hoffnung auf 
jene Befestigung nicht willkirlich sei, sondern in dieser Treue 
Gottes, der sie einmal berufen habe, ihren Riickhalt finde. Dann 
wird aber wiederum der Inhalt von V. 9 mit demjenigen von 
V. 8 auf die Stufe der Identitét gestellt. Wenn die xAjoug eic 
nowwwrviav “td, der Grund ist, weshalb Gott sie fest bewahren 
werde zu Unanklagbaren am Gerichtstag, so folgt, dass die Ent- 
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scheidung am Gerichtstag erst als die letzte Erfillung der Be- 
rufung und Mitteilung dessen, wozu berufen ist, angesehen wird, 
dass also unter der xowwria *Tygov, wozu sie berufen sind, im 
wesentlichen die Anteilnahme an allen Jesu gehérigen Giitern, 
seinem Reich u. s. w., mit einem Wort an dem verstanden werden 
soll, tiber dessen Verlust oder Gewinn der Gerichtstag entscheiden 
wird, je nachdem die zu richtenden sich als anklagbar oder un- 
anklagbar herausstellen. Mit sachgemasser Abrundung dessen, 
Was er in den vorangegangenen Versen als sein Grundgefihl 
beim Betrachten des Zustandes der Korinther ausgesprochen hat, 
weist er durch die Erinnerung an das Ziel, das schon durch die 
Berufung der Christen ins Auge gefasst worden, in die eschato- 
logische Zukunft. 

Dazu stimmt die Bezeichnung, mit welcher er V. 18 die 
beiden grossen Halften, in welche die Menschheit zerfallt, 
klassifiziert. ,6 Adyog yao 6 tov ataveot toig ev azcoldAvmévorg 
uweia zotiv, toig 0é cwlouérors Hiv Ovvaueg Feod zotlv. Bei 
der Stellungnahme zum Evangelium zeigt es sich, welchem Ziel 
die Lebensliufe der einzelnen Menschen entgegenrollen. Die 
einen sind a@zoddvuevor, solche, die im Untergang, die andern 
owlouevot, solche, die in der Rettung begriffen sind. Heinrici 
merkt 8. 93 an: ,Zu azcohAvuevor und owtouevor bemerkt treffend 
Theodoret: Ged tov tédovg tag seoanyopiag testo. Auch 
uns scheint diese Notiz der Kirchenvaters, — wie denn diese 
Interpreten in ihrer lebendigen Teilnahme an Sprache und 
Sprachgeist des N.T. immer héchst beachtenswert sind — durch- 
aus zutreffend. Nur méchten wir dieselbe nicht so verstanden 
wissen, als wolle Theodoret damit sagen, es hatten eigentlich die 
Partizipia Futuri hingehért, denn er spreche von Dingen als 
gegenwartigen, die thatsichlich erst am Ende eintreten; sondern 
-yvielmehr so, dass Paulus bei der Wahl dieser Bezeichnung das 
Ende ins Auge gefasst habe, dem die Menschen entgegengehn 
und darum die einen als solche bezeichnet habe, die im unter- 
gehn, die andern als solche, die im gerettetwerden begriffen sind. 
Wir werden u. zu II. Kor. 215. 43, wo diese Partizipia wieder- 
kehren, darauf zuriickkommen miissen. Von Ewigkeit her so 
verordnet, gehen die einen ihr Leben hindurch der Vernichtung, 
die andern der Erhaltung entgegen; das Leben in seinem gegen- 
wartigen Bestand gilt nichts, eben weil es keinen Bestand hat; 
ist es nicht mitversehen zur Errettung, so ist es nichts anders 
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v als ein bestindiger Verfall, ein a@mdAdvodot. Nach dieser Zu- 


i 


kunft, deren Gestalt seit Urzeiten vorversehen ist, richtet sich die 
Wirkung der Heilsanstalten. Denn nicht dadurch, dass das Wort 
Gottes so oder so aufgenommen wird, hat es die Wirkung, dass 
der Mensch gerettet oder vernichtet werde, sondern umgekehrt: 
wenn ein Mensch zu den azcoddvuevor gehért, zu denen, die un- 
abanderlich der Vernichtung entgegengelm, so hat dies die 
Wirkung, dass ihm der Adyog tot otaveot eine pwela ist, 
und wenn er zu den owtouevor gehdrt, zu denen, die nach der- 
selben Vorzeichnung ihr Leben hindurch solche sind, deren 
Dasein in einer bestindigen und sicher sich vollziehenden Er- 
rettung besteht, so hat dies die Wirkung, dass ihm der Aoyos 
Tov otavood eine dvvayig Peov ist. Das Zukunftsbild steht fest 
und unabianderlich da, nach ihm gestaltet sich die Gegenwart, 
die ja aus lauter voriibergehenden und verginglichen Stadien 
sich zusammensetzt; die Heilsanstalten haben nicht die Kraft, 
daran irgend etwas zu fndern, das Geschick der azoddtuevor 
aufzuhalten, sondern sie sind nur die Mittel, durch welche jenes 
feststehende Zukunftsbild natiirlich und notwendig herbeigefiihrt 
wird; sodass sie bei den azvoAAtuevor vielmehr dazu dienen 
miissen, ihre a@zcwdea véllig zu sichern, indem ihnen der Adéyog 
Tov otaveov, der den owtouevor eine Gotteskraft wird, die zur 
owtyoia verhilft, eine uwela ist, die sie zur vélligen Verstockung 
veranlasst. Nach diesem vor ewiger Zeit erschaffenen unabander- 
lichen Zukunftsbild, zu dem die Gegenwart nur die Mittel liefern 
muss, zeigt sich fiir den, der hinter den Worten eines Mannes 
seine Seele sucht, wie wenig diese Gegenwart an sich Wert und 
Bedeutung fir Paulus hat, wie sie ihm nur ein vergingliches 
Gleichnis ist zukiinftiger Ereignisse, wie sein Blick mit Dauer nur 
auf die Zukunft fest gerichtet ist, der alles, was hier sich er- 
eignet, sowohl die Heilsanstalten wie deren Hemmungen, ent- 
gegenstrémt, rastlos, unaufhaltsam, unweigerlich, wo védove. 
Noch ist der Begriff des owleo Fae zu betonen. Er beweist 
wieder, wie unrichtig die Heinrici’sche Uberlegung war (s. 0. S. 17 
Anm.), dass der Christ im paulinischen Sinne ,allzeit auf Gnade‘ 
hofft ,und nicht auf Lohn‘. Wenn namlich die Christglaubigen 
im allgemeinen zusammengefasst werden als owlouevol, so ist 
dies owleodar nicht blos ein begnadigtwerden, ein wiederauf- 
genommenwerden in das géttliche Wohlgefallen, ein versdhnt- 
werden, oder wie man es sonst deuten mag, sondern schon der 
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Gegensatz zu a@zrddAvoSau zeigt, dass es sich um etwas kon- 
kreteres, greifbareres handelt, wozu er hier das Christengeschick 
zusammenfasst. Wie jenes ein wirkliches Vernichtetwerden be- 
zeichnet, das an sich noch nicht einmal eine Pein in sich schliesst, 
sondern nur von einer Verzehrung der Existenz spricht, so dieses 
als sein Gegensatz ein Gerettetwerden vor dieser Vernichtung, 
das heisst also im allgemeinen nur eine Erhaltung des Lebens. 
Wie es auch durchaus zu II. Kor. 215 stimmt, wo die doy den 
owtouevoe dient etc Curvy, den azoddtpevor aber sig Idvatov. 
So auch Weiss, Bibl. Theol. S. 370: ,diese Errettung eine Er- 
rettung vom géttlichen Zorn, vom Tode oder vom ewigen Ver- 
derben . . . also eine schlechthin zukiinftige.. Eine genaue Ent- 
wicklung des Begriffs owryoia miissen wir dem zweiten Abschnitt 
dieses Buches vorbehalten und hier nur aus der Thatsache dieser 
Einteilung der Menschheit in owlduevor und azcoddvimevor fest- 
stellen, dass Leben und Tod, Erhaltung und Vernichtung die 
beiden grossen Gegensatze sind, die fiir den Apostel bestehen, 
dass nach diesen Gesichtspunkten die Zukunft aller Dinge, aller 
Lebewesen bestimmt ist, und dass die ganze Heilsverkindigung 
ihre Wirkung nicht nach eigener Kraft ausiibt, sondern nach 
den Grenzen, welche die gewisse Zukunft, die herbeigefiihrt werden 
muss, ihr anweist; dass dies also genau die Bestatigung unserer 
Auslegung von I. Kor. 1519 ist, wo wir darauf aufmerksam 
machten, dass durchaus nicht irgendwelche fir die Gegenwart 
schon wirkende geistige Verluste das Bejammernswerte bilden, 
das Paulus dort tiber allen andern Jammer setzt, sondern die 
Aufgabe der Hoffnung auf ein jenseitiges Leben selbst. Wer diese 
Hoffnung aufgiebt, der entaussert sich eben der Hoffnung auf ein 
owleo Sat, der reiht sich selbst ein in die Schaar der azroAdvmevot. 

Wie bestimmt er aber sich selbst mit inbetracht zieht bei 
Aufstellung der lockenden Ziele, denen die owlduevor entgegen- 
gehen, zeigt die Stelle 92227. Es heisst dort: ,totg sao 
yéyova eavta, iva marvtwo tIvags wow. mOVtAa dé mOLW Ola 
70 evayyéhov, iva ovvnowerdg atcor yévoucr. od” oldatE Ort 
ot 2v oradiw teéyovtes martes mév Teéxovoly, eg Oé auPaver 
26 BouBeiov; ovttwg teézere tra xavakapyte. ag dé 0 aywr- 
Couevoc marta eynoatevetal, éxeivor pév iva pdagrov ovégavoy 
AaBwotr, hpueic d& apdaptoy. éyw coivy oTMS TEEXW WS OvK 
adjhwc, ovtwg zvaTEvw we om aéoa deqwy* GAN dremel 
“ov tO odua nai dovkaywyd, przcwg aAdowg nnovéac avtog 
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addxtuog yévouae. Es ist das firwahr deutlich genug gesprochen. 
Dass das Evangelium gepredigt wird, um zu retten, dass er alles 
aufwendet, um dieses Ziel zu verfolgen, um auf alle erdenkliche 
Weise so viele als méglich zu retten, hat er eben voraufgeschickt. 
v Dann figt er hinzu, dass er das alles auch nicht ohne eigenes 
Interesse thue; dass er zu der eben geschilderten Drangabe seiner 
ganzen Person deswegen bereit sei, weil er auch fir sich Teil- 
nahme an der frohen Botschaft dadurch zu gewinnen hoffe. Und 
um noch deutlicher zu machen, was er darunter verstehe, ver- 
gleicht er sein Ringen und Rennen mit dem Wettkampf der 
Renner in der Bahn; wie sie, so renne auch die Christenschaar 
um ein Ziel, um eine Krone, nur dass es hier geht um eine un- 
verwelkliche, unvergingliche. Dass er sich selbst ganz speziell 
damit meine, fiigt er noch einmal nachdriicklich hinzu, dass er 
w toivvy — also, demgemiiss, weil es sich um einen so glanzenden 
/ Lohn handle — wacker laufe und fechte, um nicht etwa tber 
dem eifrigen Sorgen fiir andere des eigenen Lohnes verlustig zu 
gehn. Denn wenn er zum Schluss den Zweck seines Kampfens 
noch einmal dahin angiebt, pjwg &Ahowg xnovgag abtog adoxtuos 
yévwuot, so wird aus der voraufgegangenen Erklirung, dass es 
sich um das Erringen des oré~avog agdaoetog handle, ersichtlich, 
dass er 0dxemog zu werden wiinsche (cf. Rom. 1610. I. Kor. 1119.11. Kor. 
137; auch II. Tim. 215) in dem Sinne von Jac. 1:2: ,ove ddxewog 
yEvousvog Ajuperce tov orépavor vig Cwijs, Ov ésryyethato Tots 
ayanwow ator’. Wie steht es denn nun mit der Behauptung 
Heinrici’s, der Christ im paulinischen Sinne hoffe allezeit nur 
auf Gnade und nicht auf Lohn? Er selbst sagt hier: ,diesen 
Kampf soll jeder Christ auf sich nehmen, wenn es ihm anders 
vy um den Kampipreis Gottes zu thun ist‘. Also es ist doch der Preis, 
um dessentwillen gekimpft wird, der Lohn, der zur Arbeit. lockt. 
Und doch muss yorher bei dem va ovvyzoiwvdg abtod yévouae 
die Ehre des Apostels gerettet werden durch die parenthetische 
Einschaltung damit ich an demselben (an seinen heilbringenden 
Wirkungen) mit (allen) Anteil habe‘ und durch die beigefiigte An- 
merkung: »Vgl. 39. III. Joh. 8: tre ovvegyot yuwueda ti adn- 
Ele ")e Kine Beziéhung auf die Verheissungen und Belohnungen 


*) Was dieser Vergleich soll, ist schwer zu erkennen; denn 
awischen owvegyos Tod Hod oder 7H Gln Gete und ovrzowwrds Tod evayyehiou 
ist doch ein himmelweiter Unterschied: bei dem ersteren handelt sich’s — 
um die Mitarbeit, bei dem zweiten um die Teilnahme am Gewinn. 
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des Evangeliums muss erst in den Ausdruck gelegt werden, wenn 
man ihn darin finden will.’ Aber dann legt ja Heinrici selbst 
diese Beziehung hinein, freilich ohne es zu wollen, durch seine 
Parenthese. Denn was in der Welt sind doch die heilbringenden 
Wirkungen? Was ist denn das Heil? Man halte fest, dass 
Heil bei Paulus owrzete bedeutet, dass er auch eben in demselben 
Atemzuge noch gesagt hat, dass der Zweck und die Wirkung 
des Evangeliums es sein soll, zu owlerv, und dass owlev retten 
bedeutet!). Retten aber wovor? Es muss doch eine Gefahr da 
sein, aus der gerettet werden soll. Und welches diese Gefahr 
ist, sagt er ja selbst ausdriicklich, wenn er zu wiederholten Malen 
es ausspricht, was den omlouevor, der owsygia gegeniibersteht, 
namlich die a&zoddtuevor, die aawdea. Vor ihr, vor der Ver- 
nichtung zu retten, das also ist der Zweck des Evangeliums, das 
die ,Heilswirkung‘ desselben, deren auch er teilhaftig zu werden 
wiinscht. Und geradezu unbegreiflich ist es, wenn der Exeget 
behauptet, eine Beziehung auf die Verheissungen und Belohnungen 
des Evangeliums kénne man in dem Ausdruck nicht finden, wenn 
man ihn nicht hineinlege, da doch der Apostel selbst alsbald 
die Ausfihrung giebt, darauf hinweist, dass es sich in der christ- 
lichen Lebensarbeit um einen am Ziel derselben zu erringenden 
unverganglichen Preis handle, und dass er selbst so feurig 
sein Schwert schwinge, damit auch er, der Herold bei der Preis- 
verteilung, wie Heinr. selbst iibersetzt ,die Probe bestehe‘, deren 
Ausfall die Zuerteilung des Kranzes bedingt! Und H. selbst 
weist dann zur besseren Karakterisierung dieses Kranzes auf 
I. Petr. 54 hin, wo es heisst: ,xai qavegwdévtog tod aoxitol- 
usvog xomuelode TOY cuaoaveivor tig Odkyg atépavor‘, wo also 
noch deutlicher als hier (— obgleich ja auch hier das ganze 
Erdenleben im Kampf versinnbildlicht wird, die Krénung also 
erst am Schluss desselben stattfindet, d. i. nach Paulus bei der 
Parusie, cf. I. Kor. 1551 —) ausgesprochen ist, dass die Austeilung 
des Lohnes bei der Parusie Christi vor sich gehen soll. Wenn 
Jesus der Messias offenbart wird, dann wird denen, die ddxemoe 
yevousvor sind, der orépavog auceavervog tig dogyg zuerteilt, 
um den sie ihr Lebenlang gekimpft haben. Dass damit eben 
die Errettung, das owleoa, welches in gleicher Weise, wie 
dieser orégavog als Ziel und Zweck des Christen und Pauli 


1) Vgl. hierzu unten die Ausfiihrungen zu Rom. 5g. 109. 49. I. Kor. 235 if 
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selbst an unserer Stelle bezeichnet ist, damit sich deckt, schreibt 
sich eben daher, dass es ein oréqavocg apdagrog ist, dass das 
ganze Unvergiingliche, was dort gegeben wird, das Vergingliche 
am Menschen verschlingen wird 15:3f., und damit die owrygta, 
die Errettung vor der d@cwdea erreicht ist. Um der blossen 
Furcht willen, dass der Apostel durch dies sein Gestindnis einer 
Arbeit, die Lohn erhofft, ja die ganz und gar des Lohnes halber 
gethan wird, sich selbst verkleinern kénne, kann man doch un- 
méglich seine eigenen Worte aus der Welt leugnen wollen. Es 
ist einmal nicht anders, er spricht es klar und offen aus, dass 
er alles thue um des Evangeliums willen, damit er seiner, d. i. 
seiner ,Heilswirkungen‘, der owtngia, des orépavocg agdagroc 
teilhaftig werde, dass er genau wie ein Wettkimpfer in der 
Rennbahn den Preis zum Sporn nehme, der ihn tiichtig mache 
zum Kampf. Nicht nur den andern halt er den Lohn vor, er 
selbst weiss sich gerade so sehr von ihm abhangig, in seinem 
Arbeiten und Streben durch ihn bedingt. Nicht der gegenwartige 
Besitz der Gnade, sondern die Hoffnung auf das, was einmal 
kommen soll, wenn der ,Erzhirte offenbar wird‘, halt ihn auf- 
recht: gAzcide éowSInusrv. Und wenn es gering scheint, grosse 
weltbewegende Thaten der Selbstaufopferung gethan zu sehn um 
Lohnes willen, so streiche man aus dem ganzen Urchristentum 
die Triebfeder seiner Grindung. Nicht der erhoffte Lohn macht 
edel oder gemein, sondern die gemeine oder edle Form, in der 
‘ eine niedere oder hohe Seele ihn sich bildet. Vollends den 
Paulus hat dieses Motiv nicht zur Selbstsucht getrieben, ein- 
siedlerischen Asketen gleich, sondern zum Diener seines ganzen 
Geschlechts, zdvta zcorelv dia td evayyéov. Ja, die Gross- 
artigkeit seiner bei allem ,Eudimonismus‘ durch und durch yon 
Jesu Geiste der Kreuztragung ergliihenden Seele wird doppelt 
klar, wenn man ein Wort liest, wie das Rom. 93: ,7dyouny yao 
Catena sivar adtog éy@ acd tod Xeuotod beg tiv adel@ar 
ov’ und dabei weiss und bedenkt, wie unermesslich wertvoll 
das fiir ihn wire, was ihm verloren ginge mit diesem dvaSeua. 
Wer kalt zur Aufgabe des Lebenstriebes geschritten ist und in 
moralisch-philosophischer Hédhe nur um seiner selbst willen und 
aus Pflicht das Gute thut, ohne die Seele an einstige selige Ver- 
geltung zu heften, in dessen Munde wiirde solch ein Wort feder- 
leicht sein im Vergleich zu dem Manne, der ringt und seinen 
Leib bezihmt um einer herrlichen Unverginglichkeit willen, der 
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seine Seele aus dieser hinschwindenden Welt entgegenschmachtet, 
und dann trotz allem und allem durch die Macht seiner alles 
bezwingenden Liebe ruft: um der Briider willen, wenn ich sie 
dadurch retten kénnte, so wollte ich dennoch verloren sein. Die 
makellose sittliche Héhe dieser selbsthingebenden Person wird 
nicht im mindesten getriibt dadurch, dass sie zur Preisgebung 
des kérperlichen, irdischen Leibeslebens im Dienst Christi sich 
selbst spornt durch Anschauung einer erhofften tiberkérperlichen 
Zukunft; denn auch diese war er am letzten Ende bereit hinzu- 
geben um der andern willen. Es zeigt diese Thatsache nur, dass “ 
es verkehrt ist, vergangene Lebensformen mit modernem Mass- 
stabe zu messen, als sei dieser unverginglich, und der Erkenntnis 
sich zu verschliessen, dass Gott den Werkzeugen seiner Hand 
gerade aus den vergiinglichen Formen, die ihre Zeit fillen, die 
Mittel und Krafte darreicht, zu arbeiten und zu ringen fir seine 
ewigen Ziele. Und man glaube nicht, zu einem lebendigen Verstandnis 
dieser Werkzeuge und ihrer Arbeit gelangen zu kénnen, wenn 
man nicht zum Anschauen dieser Mittel gelangt, mit denen sie 
_ gearbeitet, dieser vergangenen Formen und Stoffe, die ihren Geist 
nahrten, und ihm die Spannkraft verliehen, wie dem Leibesleben 
die verginzliche Nahrung, die verganglich ist, aber nicht entbehrt 
werden kann, um zu leben. 

Von diesen Erwagungen aus wird man nun auch wissen, 
was man yon der Bemerkung zu halten hat, die zu 1532 ,€ zata vv 
avSowmov eFnoroudyroa év Eqéow, tl moe tO ogedog’; von 
Heinrici gemacht wird: ,Es ist schwer begreiflich, wie man den 
Apostel auf Grund dieser Stelle zum Vertreter eines vulgiren 
Utilitarismus hat erniedrigen kénnen‘. Dass ,vulgadrer Utilita- ,- 
rismus‘ ein Ausdruck ist, der hier schlechterdings garnicht am 
Platze ist, diirfte genugsam gezeigt sein; dass aber thatsichlich 
auch hier Paulus den mehrfach wiederkehrenden Gedanken aus- 
spricht, dass er von seinen unmenschlichen Mihen fir das 
Evangelium eine Frucht, einen Gewinn erhofft, der nicht nur in 
der gegenwirtigen Erhebung, sondern in einer am Ziel aller 
Miihen dargereichten Belohnung besteht, ist ebensowenig zweifel- 
haft. Heinrici will das Oqedog als eine solche gegenwirtige Er-~ 
hebung verstanden wissen, die in sich selbst ihren Lohn trage, 
und beruft sich dafir auf. das Urteil des Hesychius, der zu 
tpehog bemerkte: avEjorg, ovyotc, écrxov'nua, xéedoc. Allein 
erstens will Hesychius doch nicht etwa die Ubersetzung durch 


42 


Synonyme geben, — denn dass cgehog an und fiir sich Nutzen 
heisst und nichts anderes, also synonym ist nur mit Ovyozc, be- 
durfte weder fiir Hesychius noch fir uns der Betonung —, 
sondern erlautern, worin seiner Meinung nach der ogedog fir 
Paulus bestanden habe, woriiber Hesychius geradesogut wie wir 
sein Urteil nur aus dem Zusammenhang und der sonstigen 
Kenntnis des Paulinismus schépfen konnte; und sodann ist auch 
avéyowg garnicht ein Wort, was den Gewinn als inneren auf die 
Gegenwart beschriinkt, sondern es hat nach n.t.lichem Sprach- 
gebrauch eben auch seinen Wert nur in dem Entgegenwachsen 
dem Gewinn der owrygia; vgl. I. Petr. 22: ,va év ait av- 
Eydite sig owryetar. Auch Hesychius beschrankt also den 
Inhalt des Ggedog keineswegs ,ganz allgemein auf dasjenige, was 
den Bediirfnissen, den Wiinschen und Bestrebungen angemessen 
ist‘, sondern fasst es gleichfalls als einen aus der Arbeit erzielten 
Gewinn, der — so fiigen wir nun nach dem Kontext hinzu — 
in der Zukunft, bei Gelegenheit der Totenerweckung seine 
eigentliche Frucht abwerfen soll. Denn es muss mit Entschieden- 
heit festgehalten werden, dass der Vers in der Erérterung tiber 
die Totenerweckung drin steht und ein neuer Beweisgrund dafiir 
sein soll, dass notwendig diese Erweckung angenommen werden 
miisse. Auch hier, wie in V. 14—19 folgen wieder eine Reihe 
gleichgeordneter Bedingungssiitze aufeinander, die alle dasselbe 
beweisen sollen, dass man niimlich zugeben miisse: vexgoi éyet- 
govrar. Wenn sie nicht auferstinden, dann wire dies und das 
der Fall, — also stehen sie auf. ef zata avdouwzov &Frerouc- 
xo &v “Epéow steht mit si Simo vexeot otz éyelgovtar V. 29 _ 
und ef vexgoi odx éyetgovrae V. 32 in einer Reihe und bedeutet 
also mit beiden dasselbe, eine Abwechslung des Ausdrucks durch 
die elliptische Form der Weglassung des e vezxooi uch. an 
zweiter Stelle. ,Wenn Tote iiberhaupt nicht auferstehn, wozu 
dann die Taufe fiir die Toten? Wenn ich nach menschlicher 
Weise gekiimpft habe — was doch der Fall wire, wenn Tote 
nicht auferstiinden — was hitte ich fir Gewinn? Der Kampf 
ist ‘also deswegen nicht nach mensechlicher Weise gekimpft, weil 
er in der Gewissheit und Hoffnung der Totenerweckung gekampft 
ist, wihrend die gewéhnlichen Menschen soleche Kampfe nur be- 
stehen in der Aussicht auf Ruhm oder zeitlichen Gewinn. Dies 
ist als ausgelassener Gedanke aus dem Kontext zu erganzen und 
ergiebt den Sinn, der wohl bei der ersten fltichtigen Lesung schon 
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als der richtige sich aufdriingt, dass er von der Auferweckung 
der Toten seinen Gewinn fiir seine Mithen und Kampfe erwarte; 
nicht aber liegt wieder eine Reminiszenz vor an die lange er- 
ledigte These: ei vezgni ovx éyeigovrar, otdé Xovordg éynyeorau 
und der daraus hergeleitete und verschwiegene Gedanke, dass 
alles menschliche Arbeiten seinen Wert verliere, wenn es kein 
Arbeiten fiir und mit Christus sei. Dieser Gedanke spielt nimlich 
bewusst oder unbewusst immer wieder durch in den Deutungen, 
die Heinrici und ihm nahestehende Ausleger unseren Versen 
geben wollen, wenn sie sprechen von dem ,Glauben an das in 
Christus dargebotene Heil‘, der hier als einzig berechtigtes Motiv 
fiir diese Kimpfe bezeichnet werde, oder bebaupten, in den gleich 
folgenden Worten wolle Paulus ,das Leben Christi in uns‘ als 
,einziges Motiv christlicher Tugendiibung‘ erweisen. Sie setzen 
als Vordersiitze zu diesen Konsequenzen, die Paulus zieht, jedes- 
mal in Gedanken nicht ¢ vezgoi ov éysigovra:, sondern é 
Xowords ovz éyiyeovar. Es kann demgegeniiber garnicht nach- 
driicklich genug betont werden, dass das ja doch schlechterdings 
den Worten des Paulus nicht entspricht; dass jene Folgerung 
otdé Xooros éyrjyeotau nur eine ist von vielen aus dem gleichen 
Vordersatz ei vexgoi ovx éyeloovtar abgeleiteten, die allesamt 
gleichmassig innere Widerspriiche zeigen und darum zu dem 
Schluss fiihren sollen: Goce vexgot éyetgovtar. Ja, wenn Paulus 
jene erste Folgerung fiir véllig unwiderleglich und als uner- 
schiitterliche Grundlage zur weiteren Beweisfiihrung brauchbar 
angesehen hatte, und nun alles weitere mit dem Vordersatz ein- 
geleitet hitte je otv Xovords ovx eyryeorae', wie er V.17 thut, 
dann kénnten solche Auffassungen zu recht bestehen. Das ist 
aber nicht der Fall. Er will beweisen, oe vexooi éyetgovran, 
und dafiir ist ihm die erste Folgerung aus dem Gegenteil noch 
nicht genug; er bringt noch mehr Beweismaterial bei und zeigt 
darum noch an einer Reihe anderer Beispiele, was-aus dem 
Vordersatz vexgoi ovx éyeloovtar folgen wiirde. Vielleicht war 
ihm die erste Folgerung deswegen allein nicht beweiskraftig 
genug, weil er das Gefiihl hatte: meine Leser geben mir das 
nicht zu. Die Leugner der Auferstehung sind ja doch zum 
Christentum nur bekehrt worden durch den Glauben an die 
Auferstehung Jesu, denn dies allein war und blieb das einzige 
Beweismaterial fiir die Messianitét Jesu, und sie sind also von 
der Auferstehung Jesu iiberzeugt gewesen, ohne doch an eine 
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allgemeine Auferstehung zu glauben. Auf seinen ersten Schluss 
konnten sie ihm also leicht erwidern und mussten das sogar 
nach ihrer bisherigen Denkweise: dieser Schluss ist nicht 
zwingend, der Messias ist eben eine Ausnahme, seine Gottessohn- 
schaft, seine himmlische Priexistenz u. s. w. machen bei ihm 
méglich, was deswegen fiir das ganze Geschlecht noch lange 
nicht Giltigkeit zu haben braucht. Darum also musste er, wenn 
er seinen Satz, dass die Toten auferweckt werden, beweisen 
wollte, noch andere und stichhaltigere Beweisgriinde bringen. 
Und das thut er in den folgenden Satzen. Jedes Rekurrieren 
also auf den Satz ovdé Xguotoc éyyyeotac wie auf einen be- 
wiesenen Untersatz ist falsch, weil er diesen Satz allein noch 
nicht fir unbestreithar und beweiskraftig halt, sondern seinen 
Satz noch durch andere Griinde stiitzen will. Ja, wie er bereits 
in V.19 wieder von einer Hoffnung éy Xgsorq gesprochen und 
nun wieder ihre Beschrinkung auf das diesseitige Leben getadelt 
hat), so geht er auch hier keineswegs von der Annahme aus, 
dass das ganze Christentum falsch sei, weil auf einen falschen 
Glauben basiert, sondern — wahrscheinlich in dem Gefiihl, dass 
man in der vorher beschriebenen Weise an der Auferstehung 
Christi festhalten und doch die allgemeine Auferstehung leugnen 
werde — lasst er “die christliche Religion im wtbrigen zu recht 
bestehn und fasst nur immer wieder den Punkt ins Auge, dass 
sich auch trotzdem der Glaube an die Totenerweckung als Not- 
wendigkeit herausstelle. Sonst namlich hatte er in den vorher- 
gehenden Versen nicht gegen die Taufe fir die Toten, sondern 
gegen die Taufe auf Christum iiberhaupt polemisieren miissen. 
Er hatte sagen miissen: wenn ja doch Christus nicht auferstanden 
ist, was soll denn dann noch die Taufe? Die Sindentilgung ist 
ja doch nicht geschehn (V. 17), was also hat ihr Symbol oder 
der Ritus ihrer Aneignung noch fiir einen Zweck? Und gar ihr 
Vollzug auf den Namen einer Person, die gestorben und _ver- 
dorben ist, wie die andern alle? wo doch die Taufe nach Paulus 


*) In Y. 20 liegt der Ton durchaus auf éxagyh rev zexovunuéror. 
Denn da V. 21 das, wie das yee zeigt, erliutern will durch die Worte 
émedy yao di dvFednov Hivatos, xa Ji ev9pdroU drdoTaoLs VEXEGY, 80 
muss das zu begriindende besagen, dass seine Auferstehung nicht nur 
fiir den Messias selbst da sei, sondern die Grundlage der allgemeinen 


Auferstehung, und dies also der Inhalt des yorhergehenden Satzes ge- 
wesen sein. 
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gerade das Sterben mit Christo bedeutet, um mit ihm aufzuer- 
stehen! Dann stellt doch das Taufen iiberhaupt ein, seht ein, 
dass es an euch selbst zwecklos gewesen ist und lasst es auch 
an andern nicht mehr vollziehen. Das sagt er ihnen aber 
keineswegs. Er lasst das Taufen an sich ganz zurecht bestehn 
und betont nur: das stellvertretende Taufen fiir die Toten, das 
hat doch nur Zweck, wenn die Toten auch auferstehn. Keines- 
wegs also liegt ihm immer noch der Gedanke ,Christus ist nicht 
auferstanden‘ im Sinn, sondern es ist ihm erinnerlich, dass die 
Korinther Christum als Ausnahme von seiner Gattung aufer- 
standen glauben und nur die wibrigen Menschen davon aus- 
schliessen, und in dieser Erwigung ganz bei der Sache bleibend 
erinnert er sie daran, dass sie durch die stellvertretende Taufe 
fiir die Toten ja unwillkiirlich selbst bezeugen, dass sie teilnehmen 
an der Erwartung, es stehe den Toten noch eine Geschicks- 
zuerteilung bevor, die man méglichst giinstig zu gestalten Sorge 
tragen miisse. Und yon diesem Gedanken, ganz fern also von 
einem Verzicht auf die Richtigkeit des Christenglaubens iiber- 
haupt, kommt er zu dem Hinweis auf sein eigenes Beispiel. Um 
zu beweisen, dass Tote auferstehn, erinnert er daran, dass er 
selbst sein Leben tagtiglich aufs Spiel setze, und dass er das 
doch gewiss nicht thun wiirde, wenn Tote nicht auferstinden. 
Nicht et Xovorog ovx éyiyeovae ist der Vordersatz, wie in V. 17, 
sondern ef vexgol ovz éyetgovtar. Der vorangegangene Vers hat 
gezeigt, dass er bereits wieder in dem Gedanken, dass die tibrige 
Verkiindigung von Christo richtig sei, drinstehe, und nur Zweifel 
an der Auferstehung der menschlichen Briider zu bekaimpfen 
seien; und im folgenden Vers beteuert er die Aussage, dass er 
tiiglich sterbe, durch den Schwur ,»y tyy xadynowr, wv eyo év 
Xpiows “Inoot cq xveiy yor’ und hilt diesen Schwur in den 
Augen der Leser durchaus fir beweiskraftig. Er denkt also 
garnicht daran, den Gedanken an die lebendige Kraft und 
messianische Herrschaft und Herrlichkeit Jesu, die allein bestand, 
wenn er auferstanden war, als erschiittert vorauszusetzen. So 
wird also, wie abermals der einfache Wortsinn alsbald an die 
Hand giebt, in dem ti xai xivdvvetouey naoay woay nicht ge- 
sagt: ,das hat doch nur Sinn, wenn es im Dienst und im Be- 
wusstsein der Hilfe Christi geschieht‘, — in dessen Dienst und 
Hiilfe wissen sich auch die Leser, die die Auferstehung der Toten 
leugnen, und er selbst ruft im selben Atem Christum an als 
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seinen Herrn, — sondern vielmehr: ,das hat doch nur Sinn, 
wenn Tote auferstehn, wenn also die Gefahr des Sterbens nicht 
die einer vélligen Vernichtung sondern eines Ubergangs, sogar 
eines Ubergangs zu grésserer Herrlichkeit ist‘. Weil der oréqavog 
erst erteilt wird am Ende des Laufs, wenn das Erdenleben seinen 
Schluss gefunden, weil die xavyyorc, die er hienieden gesammelt, 
erst dort in sichtbarer d¢fa hervorbrechen und bei der Totener- 
weckung an der Parusie sein Haupt umstrahlen kann, darum 
hat das freilich alles keinen Zweck, wenn es eine Totenerweckung 
nicht giebt.. Wenn die Toten nicht auferweckt werden, dann ist 
auch sein ogehos dahin; denn der wird eben erst erscheinen, 
wenn das Erdenleben verschlungen wird von dem unverganglichen 
Leben év ddgm. Vegl. u. Abschn. II. Kap. 3,2. 5,7. 

(4. I. Korinther.) Wir verlassen den ersten Korintherbrief 
und wenden uns zum zweiten. Dort fiihrt gleich das erste Ka- 
pitel den Blick wieder hinaus an den Tag des Herrn, die qjuéea 
Tov zrveiov Hucy “Inoot, und es klingt alsbald wieder das Wort, 
das fiir jenen Tag so grosse Wichtigkeit hat: zevynue. ,Ich 
hoffe, Gre Ewo véhove éxtyvwosode, vaGog nai ééyvwte Hues 
0 MéQors, Ore xatynua buay Eousy xaFerEeg nal buEig YUcY 
_ &y TH Musee tov uvoelov yucy Incot‘, 1isf. ,Eben die gewisse 
Aussicht‘, sagt hierzu Heinrici S. 106, ,dass an jenem Tage des 
Gerichts und der Vollendung er als der treue und lautere Ver- 
walter der Geheimnisse Gottes und die Gemeinde als sein Werk 
im Herrn (I 9;) mit einander kund und fir einander Gegenstand 
des Riihmens werden sollen, starkt sein Vertrauen auf die volle 
Herstellung eines Einvernehmens, von dem der Bestand des 
Gottesreiches in Korinth abhingt“. Dass er nun diese ,Gewissheit‘ 
hat, und dass ihn das in seinem ,Vertrauen starkt‘, steht freilich 
nicht da und giebt dem Gedanken eine ganz wenig veranderte 
Farbung. Es heisst nimlich nicht ,mein Vertrauen wird dadurch 
gestarkt‘, sondern ,die Hoffnung ist deswegen da‘, ,zAziCw‘, und 
nicht ,weil ich die gewisse Aussicht habe, dass das ein Gegen- 
stand des Riihmens werden soll‘, sondern weil es thatsachlich 
einer ,ist’ am Tage des Herrn, wenn namlich dann das Einver- 
nehmen noch besteht. Also deswegen, weil sie gegenseitig, wenn 
sie im Einvernehmen sind, einen Gegenstand des Rithmens fir- 
einander abgeben, deswegen hofft er, das Einvernehmen werde 
bestehen bleiben bis ans Ende. Gewiss wird auch hier ein 
Schein von Utilitarismus erblickt werden, wenn man jene Ab- 


47 


ainderung der Apostelworte nicht mitmacht. Und doch ist es so 
deutlich ausgesprochen, dass er auch deswegen so besorgt ist um 
die feste Erhaltung seiner Gemeinde, weil er in ihr bei einer 
Spaltung einen Zweig verlieren wiirde aus seinem ozépavog tig 
xavyjoewc, und dass er auch ihnen rat, sich an ihm zu halten 
bis ans Ende, weil auch er mit seinem _lauteren, der oogia 
Gaguixy abholden Wandel (V. 12) an der yuéga tod xvolov fir 
sie einen Gegenstand des Riihmens abgeben kénne. Dass das 
der einzige Grund gewesen wire, der ihn innerlich zum Kampf 
um die Erhaltung des Einvernehmens getrieben hatte, wiirde nur 
die Einseitigkeit behaupten kénnen; dennoch aber scheint ihm dies 
Motiv, ebenso wie er’s den Thessalonichern ausspricht, wenn es 
uns auch fremd beriihrt, deutlicher zum Bewusstsein gekommen 
zu sein, als andere, die vielleicht unbewusst starker wirkten. 
Jedenfalls steht fest, dass er wieder von einem Rihmen spricht, 
das an dem Gerichtstage stattfinden werde, dass also die hiesigen 
Verhaltnisse nicht nur mit Riicksicht auf ihren gegenwiartigen 
Wert gestaltet werden miissen, sondern auch einen Gewinn fiir 
_ die eschatologische Zukunft abwerfen sollen, sofern die Héhe des 
Ruhms, den man dann aufweisen kann, einen Massstab abgiebt 
fiir den Endzustand, in den man bei der letzten Entscheidung 
versetzt werden soll. Denn ein Riihmen an dem Tage des Ge- 
richts hat nur dann Sinn, wenn es auf den Richterspruch Ein- 
fluss auszuiiben imstande ist. Dass also sein Auge auch bei 
der Wertung des Gemeindelebens tiber die kurzen und verging- 
lichen Zeiten des irdischen Bestehens hinweg das tédog sucht als 
das eigentliche Ziel, dem alle diese Anstalten dienen, und nach 
dem sie allezeit eingerichtet werden miissen, diirfte nach dieser 
Stelle, wenn man ihr nur Aufmerksamkeit schenken will, niemand 
-bezweifeln kénnen. 

Es kommt hierzu die Bezeichnung des zvevua als cooaPay 
leof.: ,6 nai opoayroduerog quads nai dove tev aegaBbmva tov 
mvedpatos gv vaig xagdiarg judy. Das zcvedqa ist doch gewiss 
der késtlichste Besitz, der den Christen zuteil geworden. Uber 
ihn sollte eigentlich nach dieser modernen, dogmatisierenden und 
moralisierenden Anschauungsweise, deren ungeschichtliche Grund- 
lage wir in diesem Abschnitt zu erweisen suchen, nichts hinaus- 
gehen. Mit ihm ist ja die Gnade, die Erlésung, die Heiligung 
angeeignet; alle diese Giiter hat der Mensch, der das wvetqe 
yor hat, also alle die Giiter, nach denen der religidse Mensch 
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im paulinischen Sinne allein streben, um deren Erwerb es sich 
in der paulinischen Rechtfertigungs- und Versdhnungslehre, d. h. 
ungefahr im ganzen Paulinismus allein handeln soll. Und doch 
ist dies zvedua nur ein ager, ein Unterpfand, das also ge- 
geben wird, bis die eigentlichen Giiter, um die es in letzter Linie 
zu thun ist, selbst iibermittelt werden. Diese Bedeutung kann 
aus dem aogafwv durch nichts herausdisputiert werden; um sie 
festzustellen, braucht es noch garnicht des Hinweises auf die 
Paraphrase unsers Verses im Epheserbrief: 76 zcvetuc &y.ov, O¢ 
Zor.v aooapwr tig zAnoovouiac. Das Erbe, das den Kindern, 
den Inhabern der Verheissung zufallen soll, ist etwas anderes, 
es ist noch nicht gegeben, es liegt noch in der Zukunft; als 
Unterpfand aber, das sie dieser Zukunft vergewissert, ist ihnen 
inzwischen gegeben der heilige Geist. Man sieht, wie diese ver- 
fliichtigende Richtung, die dem Paulinismus seine konkreten Ziele 
und Vorstellungen rauben will und die erschiitternden Kimpfe 
um Gerechtigkeit und Heiligung, von denen einige seiner Briefe 
Zeugnis geben, Selbstzweck sein lassen wollen und behaupten, 
sein eigentliches Ziel sei die innere Herstellung des richtigen 
Verhiltnisses zu Gott, die Gnade, die Gerechtigkeit, die vor Gott 
gilt, seinem thatsichlichen Empfinden so fern stehn. Gewiss 
sind das Ziele, denen er nachgerungen und nachgedacht, und 
deren Besitz ihm der Schliissel ist zu Seligkeit oder Verderben; 
aber bei diesem Begriff des Mittels zum Eintritt in die letzten 
Raume der gottlichen dof bleiben sie auch stehn. Wie seines 
Volkes, so haftet auch seiner Seele innerstes Verlangen an der 


messianischen Herrlichkeit; und was er an religidsem und sitt- . 


lichem Kampf durchlebt, das gilt ihr. Selbst, wo die Erlésung 
geschehn ist, wo dem Menschen die dexaroovvn zugeeignet ist, 
und er den heiligen Geist hat, da ist dieser h. Geist doch nicht 
das Erbe selbst, um das man gerungen, sondern das Unterpfand, 
fiir das sie einmal eingetauscht werden wird, diese ersehnte ahy- 
govoutc, am Tage der azcodvteworg, an dem grossen Gerichtstage 
des Herrn Jesu Christi. Worin sie besteht, davon ist hier noch 
nicht die Rede; das kurz vorhergehende zr@0g¢ dogayv, zu dessen 
Zweck die Erfiillung der Verheissungen und die Bestatigung 
ihres Besitzes geschehen, lisst eine Andeutung dariber durch- 
blicken; wir werden sie im zweiten Abschnitt zu erdrtern 
haben. Jedenfalls besteht sie in dem hier als vorlaufiges 


Unterpfand erhaltenen zrveiua@ noch nicht, sondern gehort 
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der menschlichen Zukunft an. Von ihr handelt die Escha- 
tologie. 

Noch deutlicher zeigt sich dies am Schluss von Kap. 4 und 
Anfang yon 5. Dort spricht er es unverhiillt aus: die zeitliche 
kleine Tritbsal wirkt eine ganz iiber die Massen tiberschwingliche 
Herrlichkeit der Ewigkeit; und deswegen werden wir nicht 
miide! Eine Herrlichkeit, die nun noch niiher definiert wird 
(oidawey yag 51) als die Bekleidung mit der olxie éyevgo- 
mointog aiaviog év tolg oveavoig, die bei der Parusie zu er- 
warten stehe. Ja, er gesteht in der Zuversicht seines Glaubens: 
ear yaQ ot Ovteg ey ip Oxrper orevalouey BagovuEevor, eg 
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Er sehnt sich mit aller Warme, mit aller Inbrunst nach dem. 


Augenblick, wo diese Umwandlung seiner Aussern Person, 
diese Verschlingung seines sterblichen Leibes von der un- 
sterblichen Herrlichkeit der droben bereitstehenden oixla ézcov- 


_ gaviog vor sich gehen werde, wo das Sterbliche verschlungen 


werde von dem Leben. Es ist das klarste Gestindnis, dass 
ihm der gegenwartige Christenstand lange, lange noch nicht Be- 
friedigung bietet, dass das, was die kantisch gesonnenen Theologen 
der Gegenwart zum MHauptinhalt seines Innenlebens machen 
wollen, das rein religidse Bewusstsein der Rechtfertigung vor, 
der Verséhnung mit Gott nur der Weg ist zum Ziel, dass es 
ihn, wenn es auch die Gewissheit giebt zu seiner Erreichung, 
dennoch nicht hindert, sich belastet und beschwert zu fihlen, 
zu brennen vor Sehnsucht, bis dies eigentliche Ziel erreicht 
werde, die Verschlingung des Sterblichen vom Unsterblichen 
jn der Parusie. Denn wenn er nun auch weiterhin betont, 
dass man eben, solange man im Leibe sei, fern sei yom 
Herrn, und dass darum die Befreiuung vom Leibe angestrebt 
werden miisse, so ist das doch keineswegs geeignet, dem Ge- 
danken eine — nach diesen modernen Begriffen — reinere re- 
ligidse Farbung zu geben und ihn seines die leiblichen Zustinde 
in den Vordergrund stellenden Karakters zu berauben. Denn 
warum ist denn der, der im Leibe ist, fern vom Herrn? Die 
geistige Vereinigung, wenn sie die Hauptsache ist, ist ja doch 
da! Die Rechtfertigung und Verséhnung, wenn sie Selbstzweck 
waren und ohne weitere Zwecke allein das religidse Gemiit des 
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Paulus bewegten, waren ja doch nicht nur geschehen, sondern 
angeeignet; das Leben Christi, wenn es als das geistige, mora- 
lische, religidse, nicht als das leiblich unsterbliche gefasst ware, 
ware ja doch sein eigen, hatte nach 410 bereits seine Wirkungen 
an ihm gethan, wire nach Gal. 2a0 ,Cw dé oduém éyw, Ci dé 
éy duct 6 Xgvotdc sein unbestreithares Eigentum! Wie kann er 
denn hier behaupten, dass man fern sei vom Herrn, solange 
man an den Leib gefesselt wire, auch wenn er das noch er- 
lautert durch dvd zlotewo yoo zcegematobuev, ov die etdove. 
Denn wenn, wie jene Theologen wollen, der Glaube an sich das 
beseligende ist, das Gnadenbewusstsein, das Leben Christi in 
Gott, im Gehorsam, in der Liebe, in der Gerechtigkeit, in der 
Gotteskindschaft, im heiligen Geist, — alle diese Giiter sind 
dadurch, dass Christus in ihm Gestalt gewonnen hat, sein eigen, 
— es bediirfte des Schauens durchaus nicht, sondern der Glaube 
allein enthielte alle Seligkeit, die der Apostel sich begehrt, der nicht 
auf die Blecoueva sieht, sondern auf die yy SAezcoueve 418. Es zeigt 

sich aber hier, dass dieser letztere Spruch eben nur von dem hier auf 
_ Erden sichtbaren gemeint ist, und dass das j47) BAezcoueva, woraut er 
allein das Auge richten will, dasjenige ist, was im Himmel verborgen 
bei der Parusie offenbar werden soll. Er will nicht blos im 
Glauben sein, sondern der Glaube, wenn er ja auch die Cw 
Xoiorov schon iibermittelt und aneignet, thut das doch nur in 
seiner provisorischen, hinhaltenden, auf die Dauer yéllig un- 
zureichenden Form, die doch ein éxdnusiv a6 rod xveiov ist 
und bleibt und deshalb an und fiir sich absolut wertlos ware, 
wenn sie nicht als sicheres Angeld genommen werden kénnte, 
dass einmal auch das leibliche Schauen, das allein von wirk- 
lichem Wert ist, erfolgen werde. Diese Glaubensgemeinschaft 
enthalt also selbst schlechterdings das Heil noch nicht, sie selbst 
hat noch keine beseligende Wirkung, sondern fiihrt nur zu dem 
dringenden Wunsch, dieser Seligkeit durch Entledigung des 
Leibes und Ueberziehung des himmlischen Kleides méglichst bald 
teilhaftig zu werden. Sie hindert nicht, dass die Glaubigen 
otevacouey Bagovuevoe tO oixnrngroy Huay tO ze ov eavod 
éevdvoacdar écenododvtec. Die Con ev Xo.ot@, die hier 
auf Erden bereits erreicht wird, mit all ihren heiligen, geistigen 
Gaben, die seine Liebe, seine Geduld, seinen Leidensmut, seine 
Gottergebenheit, seine Sanftmut und Keuschheit im vollsten Masse 
tibermitteln, hat doch keinen Selbstzweck, enthalt in sich keine 
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__ dauernde Befriedigung, sondern gilt nur als Angeld auf die zu- 


kiinftige leibliche Gemeinschaft mit Christo, wo man ihn schaut 
von Angesicht. Und der heilige Geist, genau wie wir es oben bereits 
_ fanden, ist nicht an sich das erstrebenswerte, sondern nur ein 
Unterpfand fiir die Erlangung des eigentlich erstrebten Besitzes. 
Dieser selbst, der eigentliche Zweck, wozu Gott die Christen zu- 
bereitet hat, ist eben dies — atro tovro, — dass das Sterbliche 
verschlungen werde von der Unsterblichkeit, und das hier in- 
zwischen zuerteilte zevedua ist nur der aogabwrv, das Pfand, 
wodureh es sicher gestellt wird, dass durch alle diese provisori- 
schen Voranstalten Gott wirklich jenen letzten Zustand, auf den 
alles ankommt, die Bekleidung mit der oizda ayEevoozcointog 
aiwyviog herzustellen gedenke. — Es ist also dogmatische Kon- 
struktion und nicht geschichtliches Verstaéndnis, wenn man die 
eschatologische Hoffnung nur als ein Anhangsel der paulinischen 
Glaubenslehre betrachtet und nicht vielmehr als den eigentlichen 
Kern, dem alles andere nur als Unterlage, als feste Begriindung 
zu dienen bestimmt sei. Ueberall, wo er sich tiber die Prinzipien 
und letzten Ziele des ganzen Christentums ausspricht, da_be- 
| kennt er es, dass dem bei der Parusie herzustellenden End- 
zustande sein ganzes Herz mit allen Kraften der Sehnsucht zu- 
strebe, dass er fiir diesen Endzustand glaube, lebe und arbeite, 
weil alles gegenwartige Leben, Glauben, Hoffen, Lieben, trotz 
der im Glauben bestehenden Gemeinschaft mit Christo, doch sei ~ 
und bleibe ein éxdyueiv do tod xvetov, weil der h. Geist und 
alle Gnadengiiter, die sie empfangen, den Christen doch nur 
Unterpfinder seien der zukinftigen Herrlichkeit, dig: an ihnen 
solle offenbar werden. Und um alsbald auch noch einmal, wie | 
schon so oft, die Konsequenz dieser Anschauung zu ziehn, ate 
aus der eschatologischen Hoffnung, getreu der Denkweise seiner 
Zeit, das A und O alles Glaubens macht, fiigt er an unserer 
Stelle sofort noch hinzu, was wir gleichfalls schon vielfach ge- 
funden, dass sie eben auch als Trrelvfeder alles ene Handelns 
zu gelten habe. ,0vd xal pihoctpovusde., ete évdnuoorees 
elce éexOrpodrtec, Eevdgeotor avty evar. tove yg mdveag 
Huds pavegwdnva det gurtqoodey wou Bnuatos toe Xouovov, 
iva. xoulontar Exaotog ta dia TOV Suetog 70 a emoater, 
élite ayador eive patio. Es hilft nichts, wenn Heinrici re- 
flektiert, dass allerdings ,dem treuen Arbeiter am Evangelium v7 
seiner eigenen Arbeit entsprechende Lohn in =e gestellt 
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wird, ,dass aber diese Vergeltung durch keinen Rechtsanspruch 
auf den Lohn der sittlichen Leistung sich griindet‘. Das wesent- 
liche liegt nicht in der Frage, ob Rechtsanspruch oder nicht, 
sondern in der Thatsache, dass Paulus auf das Gericht vor dem 
Richtstuhl Christi rekurriert, wo ein jeder erhalten werde 
<a Oud tod Gwuatog, und dass er das durch yag und 0:0 als 
das Motiv angiebt, weshalb er strebe, dem Herrn wohlgefallig 
zu sein. Weil wir die Hoffnung haben, bei der Parusie durch 
die Befreiung vom Leibe und Bekleidung mit der himmlischen 
Hiitte in vdllige, leibliche Gemeinschaft mit dem Herrn zu 
treten, — 010, — und weil nicht alle gleichmissig dieser Be- 
seligung gewiss sein diirfen, sondern beim Gericht ein jeder er- 
halten wird ed¢ a@ éxveakev, — yag — deswegen bemiihen 
wir uns, ihm wohlgefallig zu sein. Er spricht es damit aus, 
dass er allerdings nicht um gegenwartiger Befriedigung willen 
nach diesem Wohlgefallen strebe, sondern dass er — gleichviel 
ob mit Rechtsanspriichen oder nicht —, einen Lohn dadurch zu 
erreichen hoffe und gewiss sei, da beim Gericht alle Menschen 
offenbar werden miissten vor dem Richtstuhl, um ihren Lohn zu 
erhalten. Auch dies ist nach den von uns bereits angestellten 
Erérterungen keine alleinstehende Ausserung. Fir die pauli- 
nische Dogmatik sowohl wie fiir seine Ethik liegen die leitenden 
‘Gesichtspunkte, ,das héchste Gut‘, dem Glaube und sittliche 
Arbeit dient, in der Eschatologie. 

(5. Galaterbrief.) Wir kénnen damit den zweiten Korinther- 
brief verlassen und die Stellung betrachten, die das Sendschreiben 
an die Galater zu dieser Frage einnimmt. Nach allem, was wir 
bisher gesehen, miisste es héchst auffallend sein, wenn nicht 
auch in ihm als das Ziel, um dessentwillen es sich verlohnt und 
notig ist, vor Gott gerecht zu sein, um dessentwillen also Glaube 
und Sittlichkeit da ist, die messianische Herrlichkeit hingestellt 
wirde, die beim Kintritt der letzten Dinge den durch den Glauben 
gerechtfertigten mitgeteilt wird, d. h. also wenn nicht die 
eschatologische Hoffnung als Unterlage und Motiv der Glaubens- 
und Sittenlehre erschiene. In diesen Tenor lenkt denn auch 
alsbald das dritte Kapitel ein, sobald es die prinzipielle Frage 
itber Werkgerechtigkeit oder Glaubensgerechtigkeit theoretisch 
und schriftmassig zu behandeln beginnt, indem es betont, dass 
es sich darum handle, den Segen zu empfangen, der dem 


Abraham und seinem Samen verheissen worden sei. ,7eQOLOUiGa 


‘ 
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dé y yougn ore é% mlorewe duxcuoi te &vn 6 Fedg, mooevry- 
yehioato ti ‘ABoadu ote evevhoynIjoovra tv coi mdrta te 
&9r7‘ 33. Der Glaube wird das Mittel sein, gerecht zu werden 
und den Segen zu empfangen, und weil die Schrift dies voraus 
sah, sagte sie, die Segnung werde in Abraham geschehen, weil 
er der erste war, der durch den Glauben gerecht wurde, und 
alle anderen also, die dasselbe Los erlangen werden, es mit ihm, 
dem gliubigen, teilen. ,@ote of @% milotewco evdoyobrtar ody 
t@ mtotr@ -ABeacu‘’. Dadurch, dass in dieser Weise der Glaube 
als Mittel, den verheissenen Segen zu empfangen, bezeichnet 
wird, verliert die Glaubensgerechtigkeit den Karakter eines an 
sich, zureichenden und anzustrebenden Gutes; denn sie wird 
einmal dem Begriff der ézcayyeAia untergeordnet, unter dem jeder 
Jude nicht irgendwelche inneren Giiter verstand, sondern die 
messianische Herrlichkeit, die dem Abraham fiir seine Nach- 
kommen zugesagt worden; und sie wird zweitens mit der Werk- 
gerechtigkeit auf eine Stufe gestellt, an deren Stelle sie treten 
soll. Diese aber war nicht Selbstzweck, sondern wurde eben 
als Mittel angestrebt, die messianische Zukunft — nach Paulus, 
wie wir schon mehrfach gefunden, das ewige Leben, das bei der 
Parusie zugeteilt wird — zu erlangen. (Vgl. Schiirer a. a. O. 
S. 418 ff.). Paulus selbst tritt alsbald ausdriicklich in diesen 
Gedankengang ein, indem er darauf hinweist, dass 0 d/xalog é& 
alotewg Croetor. In diesem Verse steht nicht, dass der Mensch 
durch Glauben gerechtfertigt werde, sondern dass der Gerechte, 
d. h. derjenige, der sich bereits im Genuss der Rechtfertigung 
befindet, infolge seines Glaubens leben werde. Daraus ergiebt 
sich dann allerdings von selbst der Schluss, den Paulus daraus 
aziehen will, dass der Glaube das Mittel sei, gerecht zu werden 
und damit das Leben zu erlangen, das des Gerechten Erbe sein 
soll. Was dies Leben im Sinne des Paulus fiir einen Sinn hat, 
ist uns andeutungsweise bereits bekannt. Man sage nicht, dass 
man mit diesem als Zitat aus anderer Quelle heriibergenommenen 
Wort nicht verfahren kénne, als habe man Ausdriicke vor sich, 
die er selbst gewahlt. Der allegorische Exeget halt sich nicht 
an den Wortsinn der Schriftstelle, sondern gebraucht die ihrem 
Zusammenhang entnommenen Worte in seinem Sinn und in der 
Bedeutung, die er mit den betreffenden Wortern zu verbinden 
pflegt. Dass Paulus das auch hier gethan hat und mit den 
Schriftworten genau so verfahrt, wie sie seinem Geiste sich fiigen, 
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erhellt peek eh aus dem pon de mir a uov der LXX: 40 
dé dizaing &% morewg uov Cyoevar Hab. 24, das er im hebr. 
Text zwar nicht las (:m.m7 Snz7282 77737), das aber nach dem 
Kontext als Gegenstand der =:212% zu denken ist, wahrend 
Paulus eben die wiotig eig Xoeotov “Incovy in seiner Dogmatik 
dafiir einsetzt!). So nennt denn auch das folgende Zitat als- 
bald dasselbe Ziel, das durch Werkgerechtigkeit, durch véllige 


. > , 
v Gesetzeserfiillung erreicht werden solle: 6 oujoag avtra Croerar 


éy avtoic. Es ist der durchaus jiidische Gedanke, dass keine 
religidse Leistung umsonst gethan wird, sondern um Lohn daraus 
zu erwerben. Die Mittel werden verindert, anstelle der égoya 
youov tritt die z:iotug, aber das Ziel bleibt dasslbe, die Caz. 
Das ist im altjiidischen Sinne die Con in dem Lande, das der 
Herr dein Gott dir verheissen hat, im spitjiidischen die Cwy in 
der Paotdeia, im Sinne des Paulus die Cw aidwocg. Fir die 
Richtigkeit dieser Fassung des Cijoerae in der vorliegenden Ver- 
bindung biirgt der Vergleich mit Luc. 10: ,ci zcoujoag Cory 
aiwvoy xAygovounow; und der Antwort: ,cobto mole nai Cions. 
Die wéortliche Berihrung unserer Galaterstelle mit jenem Herrn- 
wort bezw. der Phariséerfrage, die es veranlasst, zeigt deutlich, 
wie Paulus an den Anschauungen seiner Zeit teilnimmt, denen 
die Gerechtigkeit aus der Gesetzeserfiillung nur der Weg ist, 
das angestrebte ewige Leben zu gewinnen, und dass er die 
Glaubensgerechtigkeit dafiir einsetzt. — Dass die Cy nicht sitt- 
liches, sondern physisches Leben bedeutet, wird Abschn. II, 
Kap. 1 gezeigt werden. 
Zwar wird einige Verse weiter der Anschein erweckt, als 
sei das Ziel ein wenig verschoben, der Zweck, um dessentwillen 
die wahre Gerechtigkeit von den Galatern angeeignet werden 
soll, ein wenig verindert worden. Es ist dort nimlich als Grund 
und Zweck, um dessentwillen Christus die Ginnbiges von dem 
Fluch des Gesetzes losgekauft aie angegeben ,iva eig ta edn 
77 evdoyia tod ABoacu yérytar év Xovot@ ‘Ino08, ta tH 
éxayyehiavy tov mavevuatog hafwuev did Trg mlotewc. Also 


*) Vgl. Dépke, Hermeneutik S. 258, wo er darauf aufmerksam 
macht, dass auch der Verf. des Hebrierbriefs diese Abweichung sich 
gestattet, und hinzufiigt: ,Durch die bei dem didactischen Gebrauche 


in diese Worte hineingelegte Allgemeinheit ist diese Anderung ent- 
standen‘. 
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auch hier die Tendenz, dass der Segen Abrahams zuteil werde, dass 
die ézayyelia angeeignet werde, die dem Abraham und seinem 
Samen verheissen; aber als Gegenstand der ézrayyedia erscheint 
nicht die Cw1 aiwriog, sondern das zrvetua; ,damit wir die Ver- 
heissung des Geistes empfangen durch den Glauben‘. Wir 
wissen indessen jetzt schon, dass das nur scheinbar eine Ver- 
schiebung des Ziels der gittlichen Veranstaltungen bedeutet. 
Denn thatsichlich ist ja das avedua nicht das endgiiltig be- 
friedigende Gut, sondern nur das Angeld der zukinftigen 
Herrlichkeit, der @ggaf8wy dessen, was noch kommen soll, und er 
kann deshalb als Gegenstand oder gar Erfillung der écayyedia 
nur insofern inbetrachtkommen, als er eben die Garantie bietet, 
dass seinen Empfingern auch der endliche Gewinn der letzten, 
eigentlich und endgiiltig erhofften Giiter nicht werde vorenthalten 
werden. Und so ist denn auch in diesem Brief, um das Zeugnis 
der andern Sendschreiben auch in diesem Punkte zu bestiitigen, 
nach abschliessender Erérterung des rechtmassigen Erbenstandes, 
in welchen die Christusgliubigen eingetreten sind, sowie des 
Kindschaftsgeistes, den sie sich durch die Vereinigung mit 
Christo angeeignet haben, noch einmal betont, dass dieser Geist 
doch nur ein provisorisches Gut, nur das Samenkorn oder das 
Saatfeld ist, aus dem die eigentliche Ernte gezogen werden soll, 
— an jenem Zeitpunkt gezogen werden soll, wo auch nach Jesu 
Gleichnissen die grosse Ernte stattfindet, die Verbrennung der 
Spreu und die Sammlung des guten Weizens in die himmlischen 
Scheuvern. In Kapitel 6 heisst es, nachdem am Schluss des 
vorhergehenden Abschnitts noch der Wandel geschildert worden 
ist, zu dem der Geist die fiihre, die ihn besitzen: ,0 o7elowv 
sig tiv odoxa Eavtot é tig Gagxdg Heoioe PIogay, O dé 
omeiowy sig TO mveduc ex Tov mvEVpmatog Segoe. Cwiy aiwrior. 
Nicht also, als sei der heilige Geist mit seinen herrlichen, hei- 
ligenden Wirkungen bereits die Erntefrucht selbst, um die es 
dem arbeitenden Menschen zu thun gewesen, das Gut, das dem 
Abraham und seinem Samen als héchstes Erbe verheissen; sondern 
er ist nur das Mittelding, der sichere und gewisse Faden, der 
herausfiihrt aus dem diesseitigen Labyrinth in die jenseitigen 
Herrlichkeiten des ewigen Lebens. Der Segen, der dem Erden- 
geschlecht in Aussicht gestellt, ist in letzter Instanz kein 
hienieden zu erreichender, sondern diese auf Erden gewonnenen 
inneren, religidsen, sittlichen Giiter sind alle nur Stationen auf 
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dem Wege zu dem grossen Ziel, in dessen Erreichung der 
Zweck des Erdendaseins besteht. Erst kam die Loskaufung, 
das éfayooatecy vom Gesetz, dann die viotecia 45, dann (re 
dé éote viol) das zvetpa Tov viod, das da schreiet 74pf& o 
matro 46. Das alles aber ist erst das Saatfeld; die Frucht, 
um derentwillen es bestellt ist, um derentwillen alle die Giiter 
des Geistes nun gepflegt werden miissen, weil sie aus ihnen geerntet 
wird, ist die Cw aiwriog. Und auch der Schluss fiir die Ethik 
fehlt nicht, den wir bisher noch tiberall gefunden, und den man 
gerne aus der Welt schaffen méchte, weil man meint, er er- 
niedrige den Paulus auf die Stufe eines vulgiren Utilitarismus: 
50 0€ xalov zcoLodrtEs my evnazxotuer” zero yao tdi Fegt- 
douey un éxAvowevoe’. Wir wollen nicht miide werden, gutes zu 
thun; denn — das Gute trigt nicht seinen Lohn in sich selbst, 
seine Ernte liegt nicht in der Seligkeit der Nachfolge Christi, 
sondern —— es wird seiner Zeit einen Lohn abwerfen, der nicht 
aufhért. Der Lohn ist in die Zukunft geriickt — Eschatologie; 
und um dieses Lohns willen soll das gute gethan werden — 
Bedeutung der Eschatologie. Auch der Galaterbrief zeigt sie 
als Triebfeder der paulinischen Ethik. Und mit éoa ovy, ,des- 
wegen also‘, ,weil nun dem so ist‘ wird angekniipft: ,weil wir 
jetzt noch Zeit haben, lasst uns gutes thun an jedermann‘; denn 
wenn der Zeitpunkt der Ernte kommt, wo keine Gelegenheit 
mehr ist, noch Saat zu sien, da wird das Gute seinen Lohn 
abwerfen. Wo dieser Zeitpunkt liegt, an dem die Halme ge- 
schnitten und die Erntefriichte zugeteilt werden, p9oga (a7whea) 
auf der einen, Cw) aiwdviog auf der anderen Seite, dafiir brauchen 
wir wohl keine Parallelstellen mehr anzufithren. 

(6. Rémerbrief.) Nachdem so auch der Galaterbrief als 
Zeuge fiir die beherrschende Stellung der eschatologischen'Hoffnung 
im Evangelium des Paulus aufgetreten ist, wire es kaum noch 
notig, den Rémerbrief auch noch zu befragen, der ja mit jenem 
wohl sicher in dieselbe Periode gehért, wenn er nicht gerade als 
das Bollwerk der allem Utilitarismus oder Eudimonismus fern- 
stehenden, ,rein religidsen‘ Richtung des Paulus angefiihrt wiirde. 
Wir haben ihn darum, obgleich er zeitlich wohl vorangeht, auf diese 
Stelle verschoben. So wird denn gleich in dem Thema des 
Briefes 11g das Evangelium bezeichnet als die Gotteskraft, die 
aur Ses der Glaubigen da ist. ,ddvauig ydo Seod éoruy 
EG OWTYQLaY mart. TH zLOTEVOYTL’. Dass es damit als eine 
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Anstalt zur Erreichung dessen aufgestellt wird, was beim Ein- 
tritt der letzten Dinge fiir die gerechtfertigten erhofft wird, liegt 
in der richtigen Fassnng des Wortes owrnoia beschlossen, wor- 
uber wir S. 388—43 gehandelt haben. Ist uns dort der Nach- 
weis annihernd gelungen — und er wird Abschn. II, Kap. 1 
bestatigt werden —, dass Weiss mit recht die owtnola als die 
Errettung vor der @zwiea im Gericht, also als ,eine schlechthin 
zukiinftige‘ bezeichnet, so ergiebt sich hier von selbst, dass das 
Evangelium als eine Heilsanstalt zur Erreichung jenes zu- 
kiinftigen Zieles karakterisiert wird, und dass die in ihm offen- 
barte Glaubensgerechtigkeit also nur als das Mittel dienen soll, 


_ dies Ziel zu erreichen. Das wird denn auch sofort wieder be- 


statigt durch den Schriftbeweis, den Paulus fiir diese Grundthese, 
fiir dies Thema seines Briefes anfithrt, in genauer Ubereinstimmung 
mit demjenigen, den er im Galaterbrief beibrachte: 6 dé dlxatog 
é% zelovewe Cioerat. Auch hier also heisst der Beweis, von 
hinten nach vorn gelesen, so: der Gerechte wird leben, und 
zwar aus dem Glauben; in dem Evangelium wird die Gerechtig- 


_ keit aus dem Glauben den Menschen offenbart und zur An- 


eignung dargeboten; also ist das Evangelium die Gotteskraft, 
die zum Leben, zur Cw7, aiwyiog oder, negativ ausgedriickt, zur 
Errettung von der @zwdea verhilft; und deswegen schime ich 


‘mich seiner nicht. Gerade diese Mitteilung, dass er aus dem 


Grunde, weil das von ihm verkiindigte Evangelium die Gottes- 
kraft zur Errettung der Menschen sei, sich seiner nicht schime, 
ist von besonderer Bedeutung. Denn er appelliert damit an das 
Verstindnis seiner Leser. Wenn sie in dem mit yao ange- 
kniipften, d. h. also in der Karakterisierung des Ev. als Rettungs- 
mittel einen zureichenden Grund erblicken sollen, weswegen er 
sich mit Recht des Evangeliums in seiner Form nicht schime, — 
und dass sie diesen Grund fiir zareichend halten wiirden, hat er 


-angenommen, sonst wiirde er sich nicht ihnen gegentiber darauf 


berufen haben, — so geht er davon aus, dass diese Rettung 
selbst ja doch etwas sei, was von jedem Menschen!) angestrebt 


~ werde, und dass man ihm daher recht geben werde, wenn er ein 


Mittel dafiir besitze und sich nun dieses Mittels nicht schime. 
Damit setzt er die owtrela voraus als die von allen Menschen 


1) Wenigstens soweit sie als seine Leser inbetracht kommen, 
welche alle an der Hoffnung auf die messianische Errettung beteiligt 


waren. 
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erhoffte und erwartete, und das war eben die owrygia vor der 
Vernichtung im Gericht, vor dem Tage, an welchem der Gottes- 
zorn iiber die inzwischen nicht gerecht gewordenen zum Ausbruch 
kommen werde. So kommt er denn auch alsbald, um das noch 
deutlicher zu machen, auf die coy, Seov zu sprechen, die tiber 
alle Ungerechtigkeit offenbar werde, und der deshalb alle Menschen, 
Heiden wie Juden, gleichmiissig verfallen seien. Diese 097% 
dussert sich teilweise schon jetzt in dem immer tieferen Verfall 
der Heidenwelt, der zur geistigen und kérperlichen Zerrittung 
gleichermassen fihrt, wird aber seinen eigentlichen Ausdruck 
erst finden an dem fiir diesen Zorn ganz speziell angesetzten 
Tage, der ,juéoa ogyig “al azconadtwewg dtxavoxgioiag TOU 
Seo, O¢ aroddos Excorw “ate Ta égya abtot, Tolg wey xa 
touorny éeyou ayatot ddsav nai tiny xai apdagotay 
Cyrotoww Curiy aiwmor: toig dé & gQudetag nai amerdovor Ti, 
alndeie, mertouévorg 0& ty adexia, Ooy?, zai Fvuudg’, 2s ff. 
“Fir diesen, Tag sammelt sich der, welcher nicht die Glaubens- 
gerechtigkeit sich aneignet, den Zorn Gottes auf, um ihn in ver- 
nichtender Gewalt iiber sich ausgeschiittet zu bekommen. Der 
Ausbruch der Coy, ist also auf die eschatologische Zukunft 
fixiert, und damit die Owtnoela, die Errettung von derselben, 
abermals unzweideutig als die Errettung aus diesem Endgericht 
bezeichnet. Der unbussfertige soll nicht meinen, dass er dem 
Gericht Gottes entrinnen werde, 23, denn die avoyy und uaxgo- 
Jvuta Gottes will nur zur Busse leiten, V. 4, und das Offenbar- 
werden des Zorns iiber alle, die der Wahrheit nicht gehorcht 
haben und zrevSouevor ti aduxia geblieben sind, also sich die 
dixavoovrvy Jeov nicht angeeignet haben, wird erst am _ letzten 
Ende, am Gerichtstage geschehen V. 8f. Die Owtyoia., das 
Heil‘, wie es in unklarer Verwischung der wirklichen Bedeutung 
so gern genannt wird, ist also auch nach dem Romerbrief die 
Errettung vor dem Zorn, der beim eschatologischen Gericht die 
Unbussfertigen treffen wird, und damit das etayyédioy 116 
samt der: dexacootvy Seov, die in ihm offenbar wird, als das 
Mittel, als der géttliche, kraftige Heilsapparat, hingestellt, dies 
Endziel, die Errettung vor der Vernichtung am jingsten Tage, 
die Zuteilung der Cw aiwrog zu erreichen; ,xados yéyoamtat’ 
0 dé dixaLog &% siotewg Costa’. 

So ist bestaindig bezug genommen auf die Zukunft, der 
allein diese ganze Religion und Sittlichkeit dient. ,¢oor ya 
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daducos ijuagroy, avouws “ei eohodytar: zai Goo &y vou 
iuagroy, Ove vouov HQudT ST OVT aE 219. ,éy Tueog ote xouvei 
0 Se0¢ ta xovmte tav avdoumwr xare vd etayyéhiov ov duc 
Xoloton Tyoovs, 216 u.s.f. Wenn also nun die ganze Glaubens- 
gerechtigkeit in ihrer biblisch-geschichtlichen und innerlich- 
religiésen Begriindung entwickelt, wenn gezeigt wird, warum der 
Mensch durch des Gesetzes Werke nicht gerecht werden kann, 
sondern auf die Rechtfertigung aus Gnaden angewiesen ist und 
dieselbe nun thatsichlich mit dem Glauben an Christum um- 
sonst angeboten erhalt und erlést und gerechtfertigt ist durch 
Christi Kreuz, den Glauben und die Taufe, so ist dies alles 
nichts anderes, als die Aufzeigung des rechten 6dd¢ Act. 193s, 
als der Nachweis, dass dies der einzige Weg sei zur Erlangung 
der owtyeia, der Errettung im Gericht. Rechtfertigung und 
Verséhnung, wie der Rémerbrief sie jetzt malt, bilden nicht an 
sich schon die beseligenden Giiter, sondern sie sind vielmehr 
die Schliissel zu der Pforte des Gerichts, durch welche der 
Glaubige den sicheren Eintritt in die Seligkeit oder vielmehr 
in die Errettung, — denn owrygia ist ja eben das Wort, fir 


welches Luther ,Seligkeit‘ eingesetzt hat, — gewinnen. Der v 


Rémerbrief also ein Beweis der voraufgeschickten Behauptung, 
dass das Evangelium sei die Gotteskraft zur Errettung, zur Ge- 
winnung der Cw% aiwoc, und zwar weil in ihm die Méglichkeit 
geboten werde, @% zlovews gerecht zu werden und damit in 
den Zustand zu kommen, der allein die Errettung und die Cwy 
aiwviog moglich mache, wie geschrieben steht: der Gerechte wird 
aus dem Glauben leben. 

Dieses Unterordnen der gegenwirtigen religidsen Thatsachen 
unter den zukiinftigen eschatologischen Zweck, um dessentwillen 
sie da sind, zieht sich denn auch durch das ganze Sendschreiben 
hindurch. Immer wieder wird, wenn der Beweis von der Ge- 
rechtigkeit aus dem Glauben gefiihrt worden, darauf zuriick- 
gegriffen, dass also damit jenes erste und letzte Ziel, das er 
beim ersten Einsetzen als Zweck des Evangeliums_bezeichnet, 
thatsaichlich als sicher erreichbar erwiesen, das Evangelium als 
der richtige Weg zu diesem Ziel dargethan sei. ,dexarwtévteg 
ov &% mlotewo... navywueda én ehaide tig dogng tov 
Seov', 51 f. Dass wir also aus dem Glauben gerecht gemacht 
sind, ist bewiesen; was folgt nun daraus? Dies, dass wir 
Frieden halten sollen mit Gott, durch den wir in diesem 
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Gnadenstand stehen, und uns riihmen der Hoffnung auf die 
Herrlichkeit Gottes. Diese Hoffnung ist also dadurch gewonnen, 
die Hoffnung auf die dok@, welche so oft schon uns als Gegen- 
stand eines Sehnens bei Paulus begegnete. Sie ist das Gut, 
das aus der Rechtfertigung sich ergiebt, und zu dessen Stiitze 
alles andere nun dienen muss 53 ff. Dass sie nicht zuschanden 
werden liisst, wird aus der Liebe Gottes erwiesen, die ja schon 
um der Ungerechtfertigten willen seinen Sohn dahingegeben 
habe 5s; ganz unumginglich ist es daher, dass nun, da die 
Rechtfertigung gewonnen, die Gliubigen werden gerettet werden 
vor dem Zorn 559. Diese Stelle ist ein neuer und wohl allein 
schon ein vollgiiltiger Beweis, dass die owryela nicht ein gegen- 
wiirtiges inneres Gut, wie es durch die Ubersetzung ,Heil‘ oder 
Seligkeit‘ sich darstellt, sondern ein zukinftiges Ereignis ist. 
Das ,Heil‘ im geistlich religidsen Sinne ist mit der geschehenen 
Rechtfertigung dem Menschen doch schon vollstindig wider- 
fahren, oder es besteht gar in dem Stande des Gerechtfertigseins, 
der Verséhnung mit Gott, dem Zustande der duzavoovvn. Wie 
denn auch Lipsius, Rechtfertigungslehre 8.126 geradezu erklirt, dass 
die owtreta nicht von dem Acte des Gerettetwerdens, sondern 
von dem Zustande des Gerettetseins zu verstehen sei, dass es mit. 
dixacoovyy im Grunde denselben Zustand bezeichnet, und dass 
es deswegen besser nicht durch Rettung, sondern durch ,Heil‘ 
wiederzugeben sei. Allein unsere Stelle spricht das kontra- 
diktorische Gegenteil hiervon aus. Der Zustand der dixacootvn 
ist hergestellt, denn die dexaiworg ist erfolgt, und die duxarw- 
Seévteg stehen in der Gnade 52. Dennoch sind sie nicht bereits 
im Besitz der owtrefa, ihr Zustand der dexatoovvy ist nicht 
derselbe mit dem der owryola, sondern dieser steht noch als 
zukiinftig bevor, erscheint tiberhaupt nicht als Zustand, sondern 
als Akt, und der Beweis wird noch erst yefithrt, dass die im 
Zustande der dixatooir, befindlichen, die dexatwSéveeg, nun 
sicher sind, dass sie dereinst auch owdyjoorra azo tig dgyig. 
Die Lipsius’schen Satze sind also genau umzukehren: owtyoia 
ist, um Missverstiindnisse zu vermeiden, besser nicht durch ,Heil‘, 
sondern durch ,Rettung‘ zu iibersetzen, es bezeichnet nicht den 
Zustand des Gerettetseins, sondern den Akt des Gerettetwerdens, 
und es ist nicht im Wesen gleichbedeutend mit dem Zustand 
der dizavoovvy, sondern das Ereignis, das jener Zustand in 
sicherem Gefolge hat. Auch dass es éioijvy, xatahdayy sei, wie 
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L. an derselben Stelle angiebt, wird durch unsere Stelle aus- 
geschlossen. Die eigyrvy ist hergestellt durch die duxatiworc, — 
elonryy navéyousr’ 51; die natahdayy ist geschehen, 519; die 
Owtrneia aber steht noch aus und ist durch die Herstellung 
dieser Zustinde nur sichergestellt. Denn wie von den dexauw- 
Sévrec, so heisst es sofort auch von den xavahdayévreg: ei yco 
éy Foot ovteg xarnhdaynuery tO Fey dca tod Saverov tod 
viot avrod, zolkiy uahhov xavaldayérves cwIHO6UEDa ey TH 
Cwy avvod‘’. Friede und Verséhnung sind da, die Rettung aber 
bleibt noch in der Zukunft, denn sie ist ein Akt, der erst in- 
frage kommt, wenn die Gefahr kommt, wenn die Scheidung vor- 
genommen wird zwischen enwdeva und tw. — Die Stelle 
Rom. 109 f., — um das gleich hier zu erledigen, weil wir sonst 
gar zu oft auf diesen Punkt zuriickkommen, miissen, — auf die 
Lipsius sich beruft fiir seine Auffassung, ,dass wir kein Recht 
haben, owrygia von dem Akte des Gerettetwerdens zu verstehen, 
sondern dass wir um des Parallelismus mit Ovxzaogv vy, willen 
owtieia als den Zustand des Gerettetseins erkliren miissen‘, 
beweist, genau betrachtet, vielmehr eben dasselbe, wie unsere 
Stelle, — was iibrigens bei der absclut unzweideutigen Klarheit 
unseres dixarwSévteg OwInoOueFa und dem Ausschluss einer 
doppelten Wahrheit garnicht anders sein kann. Wenn es nim- 
lich dort heisst: ,ore gay 6uohoyyons év wep atouati cov xtoLov 
“Inooty ‘ott mugtevons ev Th, nec dice gov, ore 6 eos abvov 
HYELQEY EX VELQWY, OWITON “LADLE YaQ 7LOTEvETAL ELG OLZaL- 
ootryny, atouate dé Omohoyeitar sig owtrpiar‘, so zeigt schon 
das Futurum owdjoy, dass auch hier die owrroda nicht ein 
gegenwartig anzueignender Zustand, sondern ein zukinftig zu 
vollziehender Akt ist. Ware owztyoia mit dixoootvn gleich- 
bedeutend, so kénnte es nicht heissen ow Mon, sondern miisste 
heissen owly oder gar oéowoor; denn wenn der Mensch glaubt 
und bekennt, so wird er nicht gerechtfertigt werden, sondern so 
ist er gerechtfertigt, so hat er sich die Rechtfertigung zugeeignet 
und ist in den Stand der dsxacoovvy eingetreten; denn in dem 
evayyéhuoy wird die dixaooivn Jeod aroxalvmrevar, und wer 
also dasselbe annimmt, der eignet sich die dexatoovvn zu, wird 
also gerechtfertigt oder in dem Augenblick, wo er glaubig ge- 
worden ist (zvotevons), ist er bereits gerechtfertigt. Von der 
swtroia aber gilt das nicht, sondern es heisst: wenn du glaubig 
geworden bist und bekannt hast, wirst du gerettet werden. 
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Mit Glauben und Bekenntnis hat man sich also nur das sichere 
Mittel und die Garantie angeeignet, dass man gerettet werden 
wird. Auch hier also die owryoia durchaus in die Zukunft 
geriickt. Und die in dem folgenden Vers drangefiigte Parallele 
tritt damit nicht etwa in Widerspruch, sondern dient vielmehr 
zur Bestiitigung; denn durch diese Parallele wird, da aus dem 
Glauben die Gerechtigkeit, aus dem Bekenntnis aber die Rettung 
kommen soll, vielmehr im Bilde verstandlich gemacht, dass, wie 
das Bekenntnis aus dem Glauben hervorgeht, so auch die Rettung 
aus der Gerechtigkeit folgt. Denn diese Parallele liesse sich 
noch so vervollstindigen: zai é% stiatewe Guohoyia, &% dé dtxat- 
oatrrg awtngla. Dass auf die ouodoyie ttberhaupt ein solcher 
Wert gelegt wird, liegt einerseits in der Notwendigkeit, die 
allegorische Deutung der angezogenen Schriftstelle, wo auch von 
dem éjua év orouate die Rede gewesen, ganz durchzufiihren, 
andererseits in der ausserordentlichen Wichtigkeit, die von alters 
her bei der Errettung aus den Angsten des Gerichts dem ézct- 
nadeio Sat des richtigen Herrn beigelegt worden ist. Dass die 
erste apostolische Verkiindigung mit der Mahnung eingesetzt hat, 
ernst und eifrig den Namen Jesu anzunehmen, den Gott als 
Messias erwiesen habe, da ja doch nur der gerettet werden kénne, 
OC ay érclxadéontar TO Ovoua tov xveiov, das wird nicht nur 
durch Act. 291. 36. 3g bezeugt, sondern auch durch innere Griinde 
notwendig. Denn der Grund fiir die eifrige Verkiindigung der 
Botschaft von Jesu als dem Messias lag ja doch eben darin, 
dass nur der errettet werden sollte aus den letzten Wehen, der 
den Namen des Messias anrufen werde, und dass deshalb durch- 
aus nur diejenigen der Errettung, des Eintritts in die Paovdeia 
teilhaftig werden konnten, die da bekannten Ozu “Iyjootg éotww 
6 Xolotoc. Vgl. die Redewendung des Paulus (wenn sie echt 
ist) I. Kor. 12: sou coig écrxahovuévorg TO Gvopa Tod xvelov 
jucv ‘Iroot Xguotov. Von dieser vorhandenen Anschauung bei 
seinen Zeitgenossen geht auch Jesus aus, wenn er es ablehnt, 
dass nicht alle, die zu ihm Herr, Herr sagen wiirden éy éxetvy 
77 tjuéoe, Aufnahme finden wiirden in sein Reich. Wenn also 
der Zustand der Gerechtigkeit auch durch den Glauben _her- 
gestellt wird, so wird doch der Akt der Errettung durch das 
Bekenntnis erworben; und diese Errettung ist eben die am 
letzten Gericht. Dass die dgodoyéa bereits hier auf Erden be- 
ginnen soll und muss, ist selbstverstandlich, denn alle Worte, 
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die von irgendwelcher religiésen Bedeutung sind, in gutem oder 
bésem Sinne, werden in den himmlischen Biichern verzeichnet 
fir den Tag, wo Rechenschaft gegeben werden muss von jedem 
Wort, das geredet worden. Dariiber wird unten zu handeln 
sein. Die owtneta« selbst aber, die sie erzielen soll, ist ein Akt 
der letzten Zukunft, — éav ouodoyjong nai revotevonc, ow don, 
wirst du gerettet werden. 

Wie die dexaiworg und xataddeyy damit in den Dienst der 
als Bestandteil der letzten Dinge erhofften owryola gestellt sind, 
so ist die Rechtfertigung und Verséhnung als Mittel zum Zweck 
der eschatologischen Herrlichkeit bezeichnet, und die Stellung 
der Eschatologie, der messianischen Hoffnung in dem Denken 
des Paulus in der Form hervorgetreten, dass um der Giiter 
willen, die sie verheisst, die Lehre von der Rechtfertigung und 
Vers6dhnung von ihm verkiindigt wird. Um die owrnela, die 
Errettung aus dem messianischen Gericht, um die Ererbung der 
Cea) aiwyiog war es dem israelitischen Volk, wie dem Pharisier 
Saulus zu thun. Nur ein gerechtes Volk, eine gerechte Seele 
konnte dieser owtygia teilhaftig werden, gleichviel noch wie 
man die Herstellung dieser Gerechtigkeit, den ,Weg‘ zu jenem 
Ziel auffasste. Saulus hatte sie finden wollen aus dem Gesetz; 
Paulus lehrte sie finden aus dem Glauben. Sein a@yyédov war 
ein evayyéd.ov, seine Botschaft eine frohe Botschaft, denn an- 
stelle eines Weges, der tiber qualvolles Ringen hinweg nach 
seiner tiefen Auffassung nur immer weiter abfiihrte vom Ziel, 
lehrte er nun einen neuen Weg, der nicht irreleiten konnte den, 
der ihn zu wahlen nach Gottes Gnadenberufung sich entschliessen 
durfte. Dass er jenen ersten Weg so deutlich als unzulanglich 
erkannte, dass die inneren Kampfe, in die Rom.7 einen Einblick 
giebt, ihn von seiner Unzulanglichkeit tiberzeugten, das ist die 
sittliche und religidse Grossthat, an die auch ein moderner 
Mensch mit seinen modernen Kategorien herantreten kann und 
sie in Bausch und Bogen heriibernehmen in die Formen seiner 
modernen Weltanschauung; wiewohl auch jene Erkenntnis doch 
wohl in anderen Formen dem Paulus aufgegangen ist, als der 
Moderne sie in sich reproduziert1). Die Form aber des Ziels, 


1) Dartiber kann nur in einer ,Ethik des Paulus‘ gehandelt werden, 
die tiber dem Walten der ewigen Macht des Gewissens zeitlich be- 
dingte Formen der Vorstellung bei dem christlichen, wie bei dem vor- 
christlichen Paulus zeigen wiirde. Vgl. auch unten Abschn. IJ, Kap. 1. 
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dessen Gestalten er von der Jugend an eingesogen und ihnen 
zugestrebt mit der Glut einer Energie, die um dieses Zweckes 
willen den schwersten Kampf kimpft, ist in ihrem Grundwesen 
unverindert geblieben. Wie die dsxavoovrvy als die enge Pforte 
blieb, und nur der Weg, sie zu erreichen, sich wandelte, so auch 
die owrrefa als zusammenfassende Bezeichnung der Herrlichkeit, 
in die es durch jene Pforte einzutreten gilt. Und wenn nun 
sein Evangelium auch ist eine Lehre von der Rechtfertigung 
und Verséhnung — in der Seele des Wandernden ist das Ziel 
das erste, und der Weg erst das zweite: und so besteht fiir den 
Paulus der Wert seiner Botschaft im letzten Grunde nicht in 
dem Weg, sondern dieser gewinnt seine Bedeutung erst durch 
das Ziel, dem er sicher entgegenfiihrt: er schimt sich seines 
Evangeliums nicht, weil es ist eine dtvvaueg Geotd sig Gwrygiar. 

Auch hier fehlt nicht die Konsequenz, die fiir das sittliche 
Leben gezogen wird. Denn sobald nun der Beweis zuende ge- 
fihrt ist, dass das Gesetz keine ,Erlésung aus dem Leibe dieses 
Todes‘ habe bewirken kénnen, dass aber durch Gottes Gnade 
toig év Xeeotew “Ijood das zevevue mitgeteilt sei, welches diesen 
Dienst zu versehen imstande sei, und dass darum, wenn der 
Geist rod eysioartog ‘Ijooty &« vexe@y in den Gliubigen wohne, 
er auch ihre Gyre oduere auferwecken werde durch den in 
ihnen wohnenden Geist, 7::—811, kommt alsbald der Schluss: 
ga otv adshqol dgedérar gouey o8 13) Gaoxt tod zere odoxe 
tip et yde xacd oagua Cire, usddere amodvioxew ai dé 
evetuate tag woateg tod owuaroe Sevarodte, Cjosode 
Dass durch den Geist die Cw) aiwrog kommt, ist eben be- 
wiesen; darum nun sind wir schuldig, nach dem Geist zu leben; 
denn, wie aus dem vorher erwiesenen hervorgeht, wenn ihr nach 
dem Fleisch lebt, werdet ihr sterben, und nur das Leben nach 
dem Geist verhilft zum Leben. Wiederum ist das yee, das den 
zweiten Gedanken als Grund fiir den ersten angiebt, von durch- 
schlagender Bedeutung. Deswegen soll man geistlich wandeln, 
weil an dem fleischlichen Wandel der Tod, an dem geistlichen 
aber das Leben, — das zukiinftige Leben, die Ca) aiciog 
haftet. Vgl. u. Absehn. II, 1. 

Wir wollen diese Erérterungen iiber die Zeugnisse des 
Roémerbriefs von der Bedeutung der Eschatologie fiir das Innen- 
leben des Paulus schliessen mit dem Hinweis auf die vielge- 
nannte und ergreifende Ausserung von der nach Erlésung 
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schmachtenden Kreatur, die hier folgt, und die wie ein wunder- 
sames Hervorbrechen einer sonst ganz fremden Stimmung und 
Denkweise beriihren muss, wenn man nicht die zentrale Stellung 
der eschatologischen Hoffnung im Paulinismus in der yon uns 
beschriebenen Weise erkannt hat. ,didte xai atta 4 xtlotg éhev- 
Sequidqoerar dsc vig dovdiag rig pIogas elg viv éevdeglav 
wys d0&ng tav véxvwv tot Seov. oldauev yag bt maou 1 
ztloig ovvarevaler nai avywdiver yer tov viv. Wie tief lasst 
solch eine Ausserung hineinblicken in die verborgensten Griinde 
einer yon den Geheimnissen des Geistes durchschauerten, in die 
Tiefen der Gottespliane hinuntergrabenden Seele. Die ganze 
Kreatur steht vor seinen Blicken da als schmachtend und sich 
sehnend nach einem grossen Augenblick, dem Augenblick der 
Befreiung von der Knechtschaft der Verginglichkeit zur Freiheit 
der dofa. Solch eine Gewissheit kann nur quellen aus der 
schépferischen Kraft des eigenen Erlebens. Was fir ihn selbst 
die Summe aller in sich erfahrenen Wahrheit, die Grundlage 
seines geistigen Lebens ausmacht, dass namlich ein Entsetzen 
klebe an der Verginglichkeit, und Himmel und Erde bewegt 
werden miissen, um aus diesem Tode zu retten und eine Unver- 
ganglichkeit zu schaffen, das hebt mit der Urkraft, die aus dem 
schaffenden Geiste stammt, die Seele dieses heiligen Mannes aus 
sich heraus und macht es zum Sehnsuchtsdrang, von dem auch 
die schweigende Kreatur sprachlos erbebt. Was er als Lebens- 
puls schlagen fihlt in dem grossen Reich, das keine Rede kennt, 
das muss bei ihm selbst das Herzblut bilden. Denn nur was 
in dem eigenen Innern lebt mit der Gewalt einer Naturwahrheit, 
das kann man suchen wollen als natirlichsten, unausgesprochenen 
Zug fremden Empfindens. So sehn wir, wie tief bis ins Mark 
er durchdrungen ist von diesem Schauder vor der dovdta tijg 
ptooas, vor der paraorrg, der er selbst die Kreatur nur mit 
zitterndem Drang nach Befreiung unterworfen sieht. Es ist wohl 
ein geniigender Schliissel, dieses letzte Wort, zu dem, das wir 
an die Spitze dieser Ausfithrungen stellen: e év tH Cwf catcy 
tv Xorg Hlrcix6ceg eopév pdvor, éheeworegor mavtwv avige- 
zwv éouév. Elender als alle Menschen! Einem Mann, der 
so mit allen Fasern seines Lebens nach der Erlésung aus 
der piogd, nach dem Leben strebt, dass ihm die ganze Welt 
zu schmachten scheint unter dieser Sehnsucht, dem kommen mit 
dem Satz, dass es die erhoffte, mit Seligkeit begriisste Befreiung 
Kabisch, Eschatologie. 5 
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nicht giebt; mit dem Satz: der Tod ist ein Ende! Es hiesse, den 
Faden seines Lebens durchschneiden. Denn nicht nur unbewusst 
lebt dieser Drang so michtig und seinem Empfinden nach ur- 
natiirlich in ihm, dass er ihn zum Lebenstrieb der seelenlosen 
Kreatur erhebt, sondern es ist ihm deutlich und nach der ge- 
waltigen Arbeit, den Weg zu diesem Ziele zu zeichnen, eine 
innere Befreiung, es auszusprechen, dass auch sein eigenes 
Streben, wenn er gleich als Erstlingsgabe jener doga den Geist 
schon habe, seufzend hinstehe nach der viodeata, der azcoditew- 
Gig TOU Gwmatog judy. Schon das ovv otevater und avy woivet 
giebt an, dass das Seufzen und Schmachten der Schépfung nach 
seiner Anschauung ein Empfinden ist, das sie mit ihm selbst 
und mit den ihm gleich denkenden Menschen teilt. Und die 
Worte, die das ausdriicklich aussprechen, kommen gleich hinter- 
drein. Sie zeigen zum Uberfluss, was wir schon so oft gesehn, 
dass die Giiter, die ihm bisher zuteil geworden sind, — Recht- 
fertigung, Verséhnung, Heiligung, nicht imstande sind, ihn zu 
beseligen, ihn davor zu bewahren, dass er noch ozevate und 
woiver; dass also sein eigentliches Streben nicht im letzten 
Grunde nach diesen Giitern hingestanden hat, sondern nach 
einem andern, weiteren Ziel, fiir welches sie doch immer noch 
erst als Abschlagszahlung angesehn werden kénnen. Er hat 
eben bisher, wie er sagt, nur erst empfangen die amagyy tod 
mvetpatoc; das, wonach er als nach dem endgiiltig beseligenden 
Ziel sich sehnt, ist die viodecia, die awoditeworg tod owmatoc. 
Die Gleichsetzung dieser beiden Begriffe giebt zu denken. Sie 
zeigt, dass er unter der eigentlichen, wirklichen viodecia, die 
ihm als Inbegriff der Seligkeit erscheint, nicht blos die Kindes- 
erklirung, sondern den wirklichen Akt des zum Sohn machens 
versteht, d. h. den schdpferisch bildenden Akt, wo Gott die ge- 
retteten nicht blos de jure, innerlich, sondern auch de facto, 
dusserlich, zu Gottesséhnen macht, indem auch die herrliche Leib- 
lichkeit des Gottessohnes an ihnen zutage tritt (svupmogqor tig 
elxovog tov viod avttov V. 29). Wir kénnen des naheren dar- 
liber erst unten handeln, Abschn. II. Kap. 5. Jedenfalls zeigt 
die in den Worten OTEVEROMEY vwlodEeciay amexdexduEvot, ony 
arcod’tewowy tov owpatog quo enthaltene Angabe i was 
er noch erwartet, gleichzeitig an, wie die azrcaoyy Cov mvEevuatog 
zu fassen ist, die er bereits hat, und die ihn noch nicht be- 
friedigt. Der Genetiv wird nimlich nicht gefasst werden kénnen 
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als Gen. epexegeticus, der die Ubersetzung ergeben wiirde: ,die 
wir die Erstlingsgabe (der zukinftigen Giiter) bereits besitzen, 
die in dem h. Geist besteht‘. Auch das wiirde freilich besagen, 
dass ihm dieser Besitz eben nur als Erstlingsstiicklein erscheint, 
das doch noch nichts bedeute gegeniiber den herrlichen Giitern, 
nach denen sein Herz noch ausschaut. Dennoch fordert wohl 
schon allein die Analogie mit allen andern Stellen, in denen ein 
Genetiv bei @zagy7 steht, denselben als Gen. partitivus 2u fassen, 
als ,Erstlinge‘, Erstlingsfrucht, Erstlingsteil des Geistes. Vel. 
aagyn tijg Aoiag Rom. 1615, ax. tov xexounuévo I. Kor. 1520, 
tS -Ayoitag 1615. Darnach wisste er sich also im Besitz eines 
,Anbruchs‘, einer Probe des Geistes (Mangold: ,das von Geist, 
was bis jetzt ausgegossen ist‘, Rémerbrief 8. 354), die in ihrer 
 Volistaindigkeit erst bei der &zoxcduyug tov viwv tot Seov er- 
ganzt werden wird. Worin soll denn nur diese Erganzung be- 
stehen? Wer zu dem zvevua ohne weiteres das &yvov hinzu- 
denkt und dann dieses die Hauptsache und das zvevmua die 
Nebensache sein lasst, wird ohne weiteres sagen, in der Voll- 
standigkeit der Heiligung. Dass aber diese Heiligung noch nicht 
_ vollig vollzogen sei und bei der Parusie erst ganz hergestellt 
werden solle, ist ein Gedanke, der dem Paulinismus ganzlich 
fernliegt. Der a@ysaouog ist vollzogen in dem Akt des Glaubig- 
werdens, die Glaubigen sind a@yor, miissen bereits bei der Pa- 
rusie sein Gmueuzctoe év aywootvn; Rom. 17. 8a7 (étuyyaver 
béo aylcov), 1213. 1516 (qytaouérn év mv. Gyiq), 1525. I. Kor. 62. 
I. Thess. 313 u. s. f. Zudem aber ist die dyootvy garnicht der 
Inbegriff des zvetu~a und mit ihm zu vertauschen, sondern zu 
ihm gehéren auch noch andere sehr wesentliche Dinge: die yraouc, 
die dda u. s. w. Wenn also das, was er bis jetzt besitzt, die drxato- 
ovvy, der ayraoudg, die virtuelle viodecia (Gal. 45 f. und Rom. 815), 
die eigyvn und xatadhayn, die yvmorg éx pégove u. s. w. alles erst 
die azagy7, Tod zvevuatog ist, so muss die Vollsténdigkeit des- 
selben vielmehr in dem gesucht werden, was er seinem eigenen 
Gestandnis nach noch erwartet, das ist die vollstandige vioSeoia, 
nach V. 18 die uéddovoe ddga amoxalvpdivar sig quds, nach 
V. 23 die dzoldreworg tod owuatog judy. Bis jetzt namlich 
hat er das zcvedua nur erst in sich, unsichtbar, verborgen, nur 
in Dingen sich aussernd, die auch nach unsern modernen Be- 
griffen ,geistige‘ sind. Dann wird alles, nicht nur das Innere, 
sondern auch das Aussere, der Leib, Geist werden; denn die 
5* 
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a7cohbtewots TOU owuatog soll eben bestehn in der Umwandlung 
desselben in ein o@ma zvevuatinor, I. Kor. 1544.51. I. Kor. 54.5. 
So bedeutet die azagyy tov wvevuatog hier genau dasselbe, wie 
dort im II. Kor.-Brief der ageafav tov mevevatog, der auch dort 
bezeichnet wurde als das Unterpfand dafiir, dass der Aufer- 
stehungsleib den vergiinglichen Erdenleib verschlingen werde ins 
Leben. Die Ausfithrung und nihere Begriindung dieser Andeu- 
tungen s. u. Abschn. II. Kap. 5. Hier geniigt, darauf hinge- 
wiesen zu haben, dass ihm die geistigen Giiter, die er bisher er- 
halten hat, und die von vielen Theologen zum eigentlichen Gegen- 
stand seines Ringens und Strebens gestempelt werden sollen, 
thatsichlich nur die @zcagyy sind, wahrend die vollstandige Selig- 
keit, der er zustrebt, besteht in der dzcodvreworg tov owpatog, 
die erfolgen wird bei der Parusie. Sein eigenes Streben auch 
seinen Worten nach dasselbe, was er angiebt als Gegenstand 
der schmachtenden Sehnsucht der ganzen Schépfung, namlich 
/ die Erlésung aus der good. Und es stimmt dazu, wenn er nun 
sagt: t7 yao édvcide éowdnuer, Nicht als sei, im Widerspruch 
mit dem, was wir bisher nachzuweisen versucht, die owtyoia 
bereits geschehen. Ware sie das, so kénnte er nicht mehr seufzen 
/und schmachten und warten. Die Errettung ist eben bis jetzt 
erst in der Hoffnung vollzogen, in der Thatsache soll sie erst 
bei der Parusie sich ereignen. Wie Luther iibersetzt: ,denn wir 
sind wohl selig, doch in der Hoffnung‘; nur dass fiir ,selig‘ ein- 
Y Zusetzen ist ,gerettet’ Wir sind gerettet in der Hoffnung, d. h. 
wir haben die Mittel empfangen, welche uns die Rettung als 
sicher garantieren, sodass wir uns riihmen kénnten é édAzcide 
V tig doéng tod Ievd. Hine Hoffnung aber die gesehen wird, ist 
keine Hoffnung; und weil also die Rettung bis jetzt in der 
Hoffnung geschehen ist, steht sie in der Thatsache noch aus, 
sind die Glaubigen hier im Erdenleben noch nicht owévtec, 
sondern dw Couevor, II. Kor. 245, und es bleibt in der Thatsache, 
was Paulus Rom. 5 als Gewissheit aussprach: dixowwdévtec 
owdnooueda. — Uber die Anfange der eschatologischen Giiter, 
die von den Christen bereits erworben sind, die aber eben nur 
als Vorspiel zukiinftiger Ereignisse gelten kénnen, s. u. Abschn. IT. 
Kap. 6. 
Mit dieser letzten Stelle ist wohl endgiiltig erwiesen, dass 
die Seele des Paulus in ihrer innersten Richtung hindringt zu 
Y den letzten Dingen. Die. azroditeworg tod owueros, die Be- 
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freiung aus der uetoardryc, aus der doviia TIS PFogas, die 
viodeota in dem Sinne, dass man werde SHuUMOQpOS THS elKovog 
Tov viod eor, die deka tov Peod, die Cwr aiwrocg — alle die 
Giiter, die nicht. erteilt werden kénnen vor der Parusie, sie sind 
es, die er ersehnt und erwartet. Alles, alles, was an geistlichen 
Giitern hier bereits erworben werden kann, Rechtfertigung, Ver- 
sdhnung, Heiligung, Friede, Erkenntnis sind nur Vorspiele der 
za erwartenden Herrlichkeit, sind nur Unterpfinder, nur Wege 
zu dem grossen Ziel. Er kampft einen gewaltigen Kampf, aber 
er kampft um eine herrliche Krone. Und es bleibt bei dem, 
was wir als Leitsatz aufstellten, ehe wir diesen Gang durch die 
fimf grossen Paulinen begonnen: die Wurzeln seines inneren 
Lebens, in deren Dienst seine Glaubens- und seine Sittenlehre 
bewusster- und ausgesprochenermassen sich stellen, liegen in 
seiner Eschatologie. Sie stellt als Bedingung fir die Giiter, die 
sie verheisst,* die Forderung auf, dass der Mensch gerecht sei. 
Wie nun diese Gerechtigkeit erlangt werde, ist der Glaubens- 
und Sittenlehre Inhalt. 

Wenn nun der Nachweis fir eine solche richtunggebende 
_ Stellung der eschatologischen Hoffnung im Paulinismus fir die 
Briefe aus der Reisezeit gelungen ist, so ist fiir die Gefangen- 
schaftsbriefe dieser Nachweis iiberfliissig geworden. Denn dass 
sie, die den Apostel naher als alle die andern, in Lebensgefahr 
und in Aussicht eines raschen Endes seiner irdischen Wirksam- 
keit zeigen, seine Blicke -noch entschiedener auf das hinlenken 
werden, was hinter diesem Erdenwallen in der eschatologischen 
Zukunft liegt, ist selbstverstandlich. Der Unterschied wird nur 
der sein, dass sie den Gedanken an das Eintreten der Parusie 
noch bei seinen Lebzeiten und damit das Uberkleiden der gegen- 
wartigen Niedrigkeit mit der zukiinftigen Herrlichkeit mehr in 
den Hintergrund treten lassen und den Zwischenzustand der 
Verstorbenen zwischen ihrem Lebens- und dem Weltende, bezw. 
die Umwiilzungen, die gerade die Verstorbenen betreffen, mehr 
nach vorn riicken. Da dies aber Dinge sind, die zur Darlegung 
der positiven Ausprigung seiner Eschatologie gehéren, so bleiben 
sie fiiglich der Behandlung im zweiten Abschnitt vorbehalten. 
Um nur fliichtig die Erinnerung wachzurufen an die ganz gleiche 
Richtung in die Zukunft, um derentwillen das Evangelium und 
die gegenwirtige Religion und Sittlichkeit gepflegt wird, seien 
nur ganz wenige Stellen namhaft gemacht, iiber deren prinzipielle 
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Bedeutung das nachzusehen ist, was tiber gleichlautende Stellen 
der zuvor besprochenen Sendschreiben ausgefihrt worden ist; 
Stellen wie hope 113 ,t0 evayyéhoy TiS wryoias buen, wie 
Kol. 344: ,0 édv meOUTTE, é wryiig eoyaleote eiddreg Ore azc0 
nvelov azcodiuperdte tyv azcddoow tig xAngovoutac‘, wie Phil. 
212: ty éavtoy seorngtoy naregyaa Fe", ibid. 216: ,Acyov Cons 
nortéxovtes eig arbynyce Bot els Tue gay Xovotov', 320: recov 
yao TO mohiverje éy oveavoig drcdoyet, 2 ov nai owrijen O70 Ex- 
dexyoueda xvocov ‘Incoty Xouotor, O¢ metaoynuatioer TO Owpa 
Tho TacEvwoews eer ovmwogpor ap owuate vis do&ns abrou' ; 
wie II. Tim. 119: ,tow owrh gos quay Xootov ‘Inooe, naTaey7- 
oavtosg bev cov Savatorv, gwtioartos dé Cory xai apIagoiay 
Ova tov evayyediov’, u. dgl. m. 

In diesen Briefen nimmt ja die Lehre von der Rechtfertigung 
aus dem Glauben, die ungefahr als Summa des Paulinismus an- 
gesehn wird, lange nicht die dominierende Stellung ein, wie in 
jenen Cuodoyovueva, namentlich dem Sendschreiben an die Galater 
und an die Rémer. Wenn also auch in letzteren durchweg das 
Bewusstsein im Hintergrund bestehen bleibt, dass der ganze 
,Weg‘, der da gelehrt wird, zu betrachten ist als Weg zu der 
Seligkeit‘’, der ,Errettung’, die mit der Erfillung der eschatologi- 
schen Erwartungen eintreten soll, so ist die Bedeutung der 
Eschatologie fiir das Evangelium des Paulus geniigend gekenn- 
zeichnet. 


Zweiter Abschnitt. 


Motive und Inhalt der Eschatologie des Paulus. 


3 us 
Tod und Leben. 


1. Verschiedene Zukunftsideale der Zeitgenossen. — 2. Selbststindige 

Gestaltung des paulinischen Zukunftsbildes durch selbststindige Auf- 

fassung des héchsten Gutes. — 3. Das hichste Gut das Leben. — 4. Das 

héchste Ubel der Tod. — 5. Und zwar der Tod als physischer Tod. — 

6. Das Leben als physisches (unzerstérbares, ewiges) Leben. — 
, 7. Ergebnis. 


(1. Verschiedene Zukunftsideale der Zeitgenossen.) Der 
grosse Gegensatz, der dem Apostel alles, was ist, das sichtbare 
und das unsichtbare mit scharfem Schnitt zu spalten scheint, 
der seine eigene Seele zur Angst oder zur Hoffnung aufregt, ist 
der Gegensatz zwischen Tod und Leben. Bereits im ersten Ab- 
schnitt ist das an einigen Stellen hervorgetreten. Wenn sich 
zeigte, dass der Gegenstand, der die innere Thatigkeit religidser 
oder sittlicher Art im Paulus zuwege bringt als der Puls seiner 
Seele, in der Zukunft liegt, so war selbstverstandlich, dass bei 
dem Erweis dieser formellen Thatsache auch die Materie hie und 
da zutage treten musste, die nun diesen Gegenstand ausmacht 
und ihrem Wesen nach eben der Zukunft angehért. Da zeigte 
sich denn schon mehrfach, dass dieser Gegenstand im wesent- 
lichen sei die Cw, die Cwn aiwros. 

Das eschatologische Ziel, dem Israel zustrebte, war seit 
den Zeiten der Danielprophetie einem mannigfachen Wandel 
unterworfen gewesen. Die Verschiebungen, die in demjenigen 
stattfanden, was man tiberhaupt noch fiir méglich und anginglich 
hielt, hatten sich mit den Einfliissen fremder, philosophischer 
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Weltanschauungen verbunden, um Bilder der Hoffnung heraus- 
zugestalten, die mit den alten Nationalhoffnungen Israels nicht 
mehr gemein hatten, als die Beschrinkung auf das erwahlte Volk. 
Wenn man seinerzeit eine Erhebung der Volkskraft unter dem 
Messias aus Davids Geschlecht erwartet und ein Reich ersehnt 
hatte, in dem alle Vélker der Erde in Heiligkeit und Gerechtig- 
keit wallen wirden zum Berge Zion, so hatte diese rein geistige 
und doch gerade darum rein natiirliche und rein religidse Hoffnung 
aus Prophetenreden, die vielleicht urspriinglich nur mit der Hy- 
perbel bildlicher Kraftsprache den Frieden und das Glick dieses 
Reichs schildern sollten, den Stoff geschépft zu groteskeren Ge- 
bilden. Von dem Léwen, der bei den Liammern schlafen, von 
dem Weinstock, der wunderhaft reiche Frucht tragen werde, 
waren Schilderungen ausgegangen, die in der Erhéhung des 
Wunders wie in der Vergrésserung der sinnlichen Geniisse und 
Herrlichkeiten die gréssere Wiirde der messianischen Zukunft 
suchten. Die iibersinnliche Welt, die tiber den Wolken sich 
éffnete und die Vorstellungen und Gedanken des Volkes mit 
immer wachsender Macht ergriff, gleichviel ob unter persischem, 
figyptischem, griechischem Einfluss entstanden oder aus den alt- 
israelitischen Begriffen von iibermenschlichen Wesen und Dingen 
organisch erwachsen, erdffnete der messianischen Zukunft neue 
Perspektiven. Fraglich wurde bald nur mehr dies, ob sie mit 
ihren iiberirdischen Giitern sich herabsenken werde auf die alte 
Erde zu dauerndem Gliick, oder sie noch einmal voriibergehend 
erneuen, um endlich zuriickzukehren an die iiberirdischen Statten, 
aus denen sie hervorgetreten, oder endlich als einziger Zufluchtsort 
der gliickdurstigen Menschheit ohne eine Besserung der Erden- 
verhaltnisse ihre erwahlten Glieder aus diesem Jammerthal zu 
sich nehmen werde in den Himmel, als neue Welt der Ewigkeit 
das alte zusammenbrechende Sikulum ersetzend. Aber, wie es 
den Konservativen und in seinem Mangel an geschichtlich-syste- 
matischem Sinn ungemein weitherzigen Geist des Judentums ent- 
spricht, von diesen verschiedensten Hoffnungen, die nach und 
nach entstanden, war keine je ganz wieder verschwunden. Dem 
Katholizismus gleich, der jedes einzelnen Jahrhunderts Geist 
gleichmiassig konserviert und als geheiligte Wahrheit weitertrigt 
zu den zukinftigen Geschlechtern, und entsprechend auch ge- 
wissen Richtungen der evangelischen Christenheit, die gleichfalls 
das Welt- und Gottesbild des Griechentums, des Mittelalters und 
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der Neuzeit in Einem Hirn und in Einem Herzen zu bergen 
vermogen, trug auch das jiidische Volk Erzeugnisse der ver- 
schiedensten Geister und der verschiedensten Zeiten in Einem 
weiten Busen. Seine Zukunftsbilder — denn in ihnen legte sich 
im wesentlichen die Weltanschauung des jiidischen Volkes 
nieder, — enthielten gleichzeitig und gleichwertig Ziige der kras- 
sesten Sinnlichkeit, der zaihesten Diesseitigkeit in Aufstellung der 
Lebensziele und Lebenswiinsche, und Denkmale der schroffsten 
Weltverachtung, des Abscheu’s vor allem irdischen, der be- 
stimmten Flucht hinauf in das selige Jenseits. Das Gute an 
dieser Vielgestaltigkeit Eines Hoffnungsgebietes war dasselbe, 
was den Katholizismus starkt durch sein weitherziges Bergen von 
mancherlei Wahrheit: dass ein jeder sich nehmen konnte, was 
die eigenen Bediirfnisse stillte. Mancher nahm alles, hielt sich 
bei dem einen an diese, bei dem andern an jene Einzelheit, die 
ihm wiinschenswert schien, und fand sich mit den Verschieden- 
heiten der geschlossenen Weltanschauungen, denen die einzelnen 
Prophetieen entsprungen waren, auf seine Weise ab, weil der ge- 
schichtlich reproduzierende Sinn fir fremde Geistesstr6mung dem 
Judentum iiberhaupt fremd ist. So gehn in dem Volk, von dem 
die Evangelien ein Bild geben, die verschiedensten Ideeen iiber 
die messianische Zukunft um. Gedankenkreise, wie sie sich um 
den Messias als Davidsohn und um den Messias als Menschen- 
sohn gruppierten, stehn friedlich nebeneinander. Bald soll er in 
Bethlehem auf Erden, bald aus dem Himmel auf den Wolken 
erscheinen, dass niemand wisse, von wannen er sei. Ehen und 
Ehelosigkeit, englische und irdische Daseinsformen, Speiselosigkeit 
und Speisegenuss scheinen im messianischen Reich gleichermassen 
moglich. Was dem Volk vereinbar erschien, das reimten sich 
auch die zu ihm gehérigen Literaten zweiten Ranges, die Sammler 
volkstiimlicher Schriften und Prophetieen. Sammelwerke, wie 
das Buch Henoch und die Sibylle, wie das vierte Buch Esra, 
die Apokalypse Baruchs und die Offenbarung des Johannes 
geben davon Zeugnis. Ich habe das darzulegen versucht an dem 
vierten Esra und an der Apok. Bar. (Jb. f. prot. Theol. 1892) 
und mochte daher an dieser Stelle, wo ich eine jiidische Escha- 
tologie zur Zeit des N.T.’s nicht geben kann, auf jene Unter- 
suchung verweisen. Es ist dort der Nachweis angetreten, wie 
die Grundschriften, aus denen der Kompilator sein Buch bildete, 
himmelweit auseinanderstehn in den Weltanschauungen, die sie 
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vertreten. Wie die véllige Diesseitigkeit der Hoffnung, die noch 
nicht einmal an die Auferstehung denkt, sich zusammenfindet 
mit dem wehmiitigen Sonnenuntergang des Messiasglaubens, der 
zwar noch nicht ganz fiir diese Erde verzichten will auf endliche 
selige Zeiten, aber doch sie zusammenzieht auf die kurze Dauer 
von vierhundert Jahren, nach welcher Frist erwachen werde ein 
neues Weltall. Wie der Rémerhass eines politischen Patrioten 
den Messiasthron in Zion aufgerichtet sieht auf den Triimmern des 
Rémerreichs als letzte Epoche der Weltgeschichte vor dem Welt- 
ende, und wie all diese Weissagungen stehn inmitten eines 
Buches, das in stiller, radikaler, unerschiitterlicher Weltentsagung 
vollig -verzichtet auf Seligkeit, Freude oder Befreiung in dieser 
Welt, kein anderes Gliick mehr kennt, als das der von der Ver- 
ginglichkeit befreiten Seele im himmlischen Jenseits, keinen 
andern Zeitpunkt fiir die Errichtung des Gottesreichs, als den 
Weltuntergang, der die Erde iiberraschen werde in der Bliite der 
heidnischen Weltmacht. Denn ,diese gegenwiartige Welt kann 
die Seligkeit nicht tragen; denn gesit ist das Ubel, und bevor 
diese Saat ihre Frucht getragen, und der Ort vergangen ist, wo 
gesit worden, kann der Ort nicht kommen, wo das Gute gesat 
ist,“ IV. Esr. 497f. — So finden sich die frischeste Welthoffnung, 
die der eine, und der entschiedenste Weltverzicht, den der andere 
Prophet seinem Volk einimpfen gewollt, bei dem Kompilator in 
friedlicher Vereinigung gesellt, weil die himmlischen Herrlich- 
keiten des einen und die nationalen Tréstungen des andern, die 
er beide liebte, ihn vergessen machten, was sie trennte. LEin- 
heitlich und aus einem Guss ist das Weltbild nur da, wo einen 
selbststindigen Geist die Kraft seiner originalen Uberzeugung 
dringt zu selbststindigem, neu bauendem Schaffen. Wo die 
Natur dessen, was ihm erstrebenswert scheint, — sei sie in pa- 
triotischem Fanatismus rein politisch, sei sie infolge genusssiich- 
tiger Grundlage rein sinnlich gefiarbt, sei sie durch sittliche 
Strenge und philosophische Weltleugnung rein in das Jenseits 
gekehrt —, so klar ihm vor der Seele steht, dass es ihn drangt, 
sie kraft des prophetischen Geistes auch seinen Mitmenschen zu 
verkiinden. 

(2. Selbststindige Gestaltung des paulin. Zukunftsbildes.) 
Zu diesen gehért Paulus. Einheitlich durch und durch ist die 
innere Richtung seiner Zwecke, einheitlich, nicht angelernt, 
sondern mit innerster Seele empfunden und darum yon ihm 
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selbst geschaffen der Inhalt dessen, was er als selig ersehnt oder 
als unselig verabscheut. Darum auch einheitlich durch und 
durch das selige Zukunftsbild, das er als einstige Realisierung 
dieser Wiinsche sich malt. Niemals wiirde ihm begegnen, dass 
er unsicher schwanke zwischen verschiedenen Weltformen, zwischen 
widersprechenden Wiinschen. Niemals wiirden in seine Ausge- 
staltung des Gottesreichs Bilder hineinfliessen von Dingen, die 


‘den Bauch fillen und die Sinne letzen; niemals wiirde er wider- 


sprechendes melden iiber die Frage, ob noch diese Erde die 
sichtbare Aufrichtung des Messiasreichs mit seinen Seligkeiten 
tragen, ob in diesen Erdenformen und auf dieser Erdenbihne 
sich abspielen k6nne die Handlung jenes vollendeten Reiches 
der Verheissung. Hat er aus den Uberlieferungen geschépft, die 
seine Zeit iiber diese Stoffe ihm bot, so hat er sie doch nicht 
wahllos iibernommen, sondern nur solche Bestandteile seinem 
Zukunftsbilde eingefiigt, die aus derselben Grundlage erwachsen 
waren, auf der sein eigener Messiastempel sich baute. Denn 
dieser entsprach einem Geist, der von Einem Drang erfillt war; 
und was zu diesem Drange nicht stimmte, das konnte in dem 
Ganzen seiner Hoffnung eine Stitte nicht finden. Dieser Drang 
hiess: Leben; und was er floh als die Summa alles Entsetzens: 
Tod. Dieser Drang und dieser Abscheu sind der positive und 
der negative Pol gewesen, aus denen der Strom seiner messiani- 
schen Hoffnung floss. 

Durchaus ist daher dem Satze von Weiss zuzustimmen 
{a. a. O. S. 370f.): ,Der Gegenstand der Christenhoffnung ist die 
messianische Errettung . . . vom Tode‘ und ,das positive Korrelat 
zu dem negativen Begriff der owrngia ist der Begrifl der Cun‘, 
worunter er nicht etwa nur in moralisierender Abflachung ,das 
neue sittliche Leben‘, sondern das wirkliche Leben als ewiges 
Leben, Lebendigsein verstehn will. Diese zwei Punkte, die so 
oft anders aufgefasst sind, die auch in Weizsickers apostolischem 
Zeitalter noch in wesentlich anderer Gestalt auftreten — trotz- 
dem die Bedeutung der Rechtfertigungslehre dort S. 138f. ihre 
gebithrende Einschrinkung erfahren hat, — miissen entschieden_ 
in den Vordergrund gestellt werden, um das eschatologische 
System des Paulus zu verstehen. Das Leben ist ihm das 
héchste anzustrebende Ziel und der Ausgangspunkt fir die 
iibrigen Gestalten seiner Hoffnung; und unter diesem Leben 
versteht er nicht sittliche Erneuerung, sondern wirkliche phy- 


76 


sische Lebenskraft, unter Tod das wirkliche Sterben im Sinne der 
Existenzvernichtung. 

(3. Das héchste Gut das ben .) Bereits im Thessalonicher- 
brief ist der Inhalt der Christenhoffnung deutlich bezeichnet als 
eine Hoffnung auf das Leben. Denn wenn der Apostel 13 
spricht von der tromovi tig éluidog tod xveiov tua ‘Incov 
NXovorod und dann 413 anhebt: ,ov Séhouey dé tudo ayvoeiy, 
Gdedgol, megi tov xoluwpérwr, iva wy Avajodt_e xadds ot 
Aotmoi ot wt) éyovteg édzcida‘, so zeigen die dann folgenden Be- 
lehrungen iiber die Gewissheit der Totenauferstehung, dass eben 
das Leben und die Errettung aus dem Tod den Gegenstand 
bildet, auf den der Christ zu hoffen berechtigt ist. Wenn sie 
betriibten Herzens ihre Toten in die Gruft senkten ohne die Ge- 
wissheit, dass diese zum Leben wirden erweckt werden, dann 
waren sie wie die tibrigen, die keine Hoffnung haben. Da ist 
also der Inhalt der Hoffnung, die den Christen von dem Nicht- 
christen unterscheidet, eben die Garantie, dem Tode nicht mehr 
anheimfallen zu kénnen, sondern zum Leben wiedererweckt zu 
werden. Ob man hoffen darf, noch bei Lebzeiten der Vergiang- 
lichkeit entriickt oder dem Grabe wieder entnommen zu werden, 
immer ist die Hoffnung eine Hoffnung auf Leben. — Dieser 
Ton geht denn durch die Hauptbriefe mit gleichmassiger Starke 
hindurch. Uber einige Stellen des fiinfzehnten Korintherkapitels 
haben wir schon gesprochen. Die Worte et éy t7 Cwm tavtn év 
Xovor~ yAmindtes eouev udvor, Eheewvdtegor wevtwr avIouzcov 
éouev’ heften mit vollster Bestimmtheit und Kraft die Christen- 
hoffnung an das Leben nach dem Tode. Es ist oben 8. 183—19 
gezeigt, dass das Elend nicht etwa in einer Verkehrtheit der 
Christenhoffnung iiberhaupt gesucht werde, sondern in ihrer 
Diesseitigkeit beim Ausschluss der Auferstehungshoffnung, da ja 
nicht von einer Anknipfung desselben an eine falsche Person, 
sondern nur von ihrer Beschrankung auf das diesseitige Leben 
gesprochen wird. Ist aber dies der Fall, und spricht er sich in 
solchem Sinne dahin aus, dass die Christen elender seien als 
alle Menschen, so erhellt, dass das Leben im Jenseits die ganze 
Fille der Hoffnung birgt, nach der seine Seele diirstet, und fir 
deren Erreichung er die gegenwartigen Leiden und Entbehrungen 
gern zu tragen bereit ist. Und so wird denn auch der endliche 
Sieg erst erfochten sein, wenn die Verginglichkeit aufgehért hat, 
wenn das Leben zum Vorschein gekommen ist, das nicht wieder 
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vergeht. ,Denn dies Vergingliche muss anziehn Unverginglich- 
keit. Wenn aber dies Vergingliche angezogen haben wird Un- 
verginglichkeit, und dies Sterbliche angezogen haben wird Un- 
sterblichkeit, dann wird geschehen das geschriebene Wort: ver- 
schlungen ist der Tod in den Sieg“. 

Auf ganz derselben Linie liegt, gleichfalls auf indirektem 
Wege den ausserordentlichen Wert zeigend, den der Apostel dem 
Bestehenden und Unvergiinglichen rein um dieser Eigenschaft 
willen, der Lebenskraft rein um ihrer selbst willen beilegt, die 
Stelle, wo das zvetua in seiner lebendigmachenden Eigenschaft 
genannt wird: ,c0 yeduuc azcoxtelver tO O& mvEevpa Cworcorel' 
Il. Kor. 3g. Denn auch hier ist aus dieser Eigenschaft eine be- 
sondere Wiirde, eine besondere Herrlichkeit des zvevua abgeleitet. 
Weil der Buchstabe tétet, der Geist aber Leben verleiht, so ist 
die Herrlichkeit dessen weit grésser, der des Geistes Geschaft 
verrichtet, als der in des Buchstabens Diensten steht. Es ist ja 
an sich ganz selbstversténdlich, dass das Lebenbringende in den 
Augen jedes Lebewesens, das nicht zum Selbstmord zu schreiten 
imbegriff ist, unendlich héher an Wert erscheint, als das Tod- 
bringende. Nicht so selbstversténdlich ist jedoch, dass Gegen- 
stinde und Thatsachen, die zunachst nur in religidse Verhaltnisse 
eingreifen, wie Buchstabengesetz und Geistgesetz, alsbald auf die 
Stellung angesehn werden, die sie zu Leben und Tod einnehmen. 
Der Buchstabe verurteilt, der Buchstabe macht siindig, weil er 
gerade durch das Gebot zur Siinde anstachelt, der Buchstabe 
kann dem Schwachen nicht helfen; der Geist giebt Krafte, er 
macht gerecht, er macht heilig. Das sind Aussagen, die von 
diesen beiden religidsen Begriffen — religiés, sofern der Buch- 
stabe das alte Gesetz der Knechtschaft, der Geist das neue Gesetz 
der Freiheit darstellen soll, — unmittelbar an die Hand gegeben 
sind. Werden aber an einer solchen Stelle, wo an sich garnichts 
zu eschatologischen oder ahnlichen an das letzte Gericht er- 
innernden Gedanken auffordert, und rein objektiv die grosse Wirde 
des Dienstes am neuen Bund des Geistes dargestellt werden soll, 
die Eigenschaften des Geistes und des Buchstabens als die des 
tétens hier, des lebendigmachens dort angegeben, so zeigt diese 
Thatsache, dass der Apostel iiber die nachsten Wirkungen hinweg 
ihre letzten Konsequenzen, ihre Wirksamkeit fiir das Gericht, 
das jedem Menschen bevorsteht, ins Auge zu fassen gewohnt ist. 
Und dabei ist dann Leben und Tod die Frage, um die es sich 
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fiir ihn handelt. Selbst wenn man das a@zcoxrévves und Cwozcoret 
bildlich fassen und von einem moralisch totmachen einer- und 
sittlicher Erneuerung andererseits verstehen wollte, — woriber 
in dem 5. und 6. Titel dieses Kapitels zu handeln sein wird —, 
so wire doch karakteristisch genug, dass Paulus gerade diese 
Bilder fiir die geistlichen oder moralischen Wirkungen eingefihrt 
hatte. Es wiirde immer noch zeigen, dass Leben fiir ihn der 
Inbegriff alles Guten, und der Inbegriff alles Ubels fir ihn der Tod 
sei. Indessen ist das auch alsbald noch deutlicher, und die bild- 
liche Auslegung der beiden Begriffe noch unwahrscheinlicher ge- 
macht. Es wird namlich die dd§@ des Moses als xaevagyovmévy 
hingestellt, und daran dann bald die Schlussfolgerung gekniipft: 
nal yao ov dedogaota tO dedokaouéevoy év tovtw TH MéoEL Et- 
vexev TYG tzcegBaddotons ddgys. e yao tO xatagyotuevoy dia 
ddénc, odd ucddov tO wevov év dog‘. Einzig um deswegen 
ist darnach die dd§a des einen weit grésser, als die des andern, 
weil die eine bleibt, wahrend die andere vergeht. Es ist das in 
der Sache an sich nicht begriindet; denn es kénnte ja sehr wohl 
eine Herrlichkeit sehr viel grésser und strahlender sein, als eine 
andere, um dann um so rascher wieder zu vergehen. Erscheint 
das einem Denker nicht so, und ist ihm die Thatsache des Be- 
stehens allein ein Grund zu der Aussage, dass damit auch die 
Herrlichkeit notwendig eine weit gréssere sein miisse als bei dem 
Vergehenden, so zeigt dies, dass ihm das Bestehen rein als 
solches das Wertvolle ist, dass seine Seele nach dem bestehen, 
dem ewig leben diirstet. 

So denn auch die Ausserung, die er am Anfang des fiinften 
Kapitels thut tiber das Ziel seiner gegenwartigen Sehnsucht. ,xai 
yao éy voitw orerdtouer, tO otxnryiorov icv to && oveavod 
écerOvoacIar éxizodorrtes ... -ép G od éhouev dxdvoacFan 
adh ércevdtoacda, wa xatawod tO Ivytov v0 tvijg Cw. 
Es kommt uns hier auf die von den Exegeten vielfach ventilierte 
Frage, ob Todesfurcht aus diesen Worten spriche oder nicht, 
garnicht an. Bei einem Mann, der sein Leben taglich bis in 
den Abgrund der Lebensgefahren versenkte, von Todesfurcht zu 
reden, ist an sich ein Unding. Wohl aber spricht daraus die 
Sehnsucht nach dem Leben, nach derjenigen Daseinsform, die 
den Schranken der Verginglichkeit enthoben ist, die in einer 
ewigen Dauer ihre Herrlichkeit hat. Dass das Sterbliche ver- 
schlungen werde vom Leben, ist sein Wunsch. Liegt darin ein- 
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geschlossen, dass er den Tod an dem eigenen Leibe nicht mehr 
zu erfahren wiinscht, so kann das nicht die vulgare Furcht sein 
vor dem qualvollen Moment, wo Leib und Seele mit einander 
im Todeskampf ringen, denn diesen Kampf hat er mehr als ein- 
mal bestanden, sondern es muss dieser Wunsch aus eben dem 
Schauer quellen, den er vor dem Vergehn als solchem hat, gleich- 
viel, ob er an seinem eigenen Leibe geschieht, oder an dem 
Fremden. Nicht den Schmerz, der etwa damit verbunden, scheut 
er; sondern das Sterben selbst, das Hinschwinden, das Ver- 
nichtetwerden, das Ubergehn aus dem Seienden zum Nichts, das 
ist ihm das Schaurige, von dem hinweg seine Seele dem Leben 
zustrebt und noch bei Lebzeiten sein Sterbliches verschlungen 
sehn méchte vom Leben. Nicht ein Negatives der Angst vor 
dem Akt der Trennung Leibes und der Seele, sondern das 
Positive des Dranges zum Leben muss hier gesucht werden. 
Dass das allein die Sehnsucht nach der Vereinigung mit dem 
Herrn sei, von der er in den folgenden Versen dann spricht, 
verstattet der Kontext nicht anzunehmen. Denn er kam auf 
diese seine Sehnsucht zu sprechen, als er die Entschadigung fir 
alle Leiden dieser Zeit durch die Herrlichkeiten des Jenseits aus- 
malen wollte. Wir wissen, sagte er dort, dass unser eine ganz 
iiberschwengliche Herrlichkeit wartet. Sie ist zwar noch nicht 
sichtbar, aber gerade darum um so herrlicher; denn das unsicht- 
bare ist ewig. Schon da wird in die Ewigkeit der Giiter ihr um 
so grésserer Wert verlegt. Und nun wird diese Behauptung, dass 
ein aiwvov Baoog tig Odgno der Glaubigen warte, naher belegt 
durch Mitteilung von der olxia ayegorointocg aiwriog év toig 
oveavoic. Auch bei ihr ist das aiwyog ein wesentliches Merkmal. 
Und von ihr heisst es dann: xai yag év toitw orevatouev to 
oixytnoLoy juav énevdvoaodat éxcircodobvtes utd. Die Herr- 
lichkeiten selbst also sind es, die er erwartet, die ihn zur Sehn- 
sucht reizen, wie er es dann weiter dahin definiert, va xatamo0d7, 
TO Ivyrov b70 tHS Cwns. Dass dies sein Drang, dies seine 
Sehnsucht ist, spricht er unumwunden aus und erklart ohne 
Nebenblicke, dass er wie unter schwerer Last seufzen miisse, so- 
lange er noch in dem oxjvog sei und die Cwy noch nicht besitze, 
nach der ihn verlangt. Dass durch jene Befreiung aus dem Leibe 
auch die Vereinigung mit dem Herrn erzielt wird, ist dann ein 
neuer wesentlicher Gesichtspunkt; aber es ist ein zweiter, der 
selbststindig zu dem ersten hinzukommt. 
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Der Wert der Cw7 erhellt jedoch erst ganz, wenn man die 
Folgerungen inbetracht nimmt, die er aus diesem ihrem Wert fiir 
die iibrigen religidsen Begriffe und Thatsachen zieht. Dieselben 
sind derart, dass er die Zulanglichkeit der religiésen Einrichtungen 
darnach bemisst, wie weit sie imstande sind, zur Cwy zu ver- 
helfen; wodurch denn in der That diese als das Ziel erscheint, 
worauf alle andern Teile der Religion eingerichtet werden miissen. 
Es erhellt das aus den Ausfihrungen im dritten Galaterkapitel. 
Dort heisst es V. 21: ,0 ovy vomwog xara tov éayyelu@y tov 
Seod; wi yévorto. ei yao 2697 6 vomog 6 Ovvapevog Cworcoryjoat, 
Ovtws & vouov Hv av 7 dexacoadyy’. Da aus den vyoraufge- 
gangenen Siitzen klar geworden ist, dass die Gerechtigkeit aus 
dem Gesetz nicht erworben werden kann, sondern der Uber- 
tretungen wegen hinzugesetzt worden ist, bis der Same komme, 
dem die Verheissung gegeben, so kénnte der Gedanke kommen, 
das Gesetz sei gegen die Verheissungen Gottes. Das aber ist 
keineswegs der Fall. Denn — und auf dieses denn ist wohl zu 
achten — wenn das Gesetz als ein solehes gegeben wire, welches 
lebendig machen kénnte, so ware thatsichlich aus dem Gesetz 
die Gerechtigkeit. Es ist also an sich durchaus nicht etwa das 
Gesetz unzulinglich, schief oder aus irgend einem andern Grunde 
auf die Dauer unhaltbar. Sondern nur das ist der Grund fir 
die Unméglichkeit, aus dem Gesetz gerecht zu werden, weil es 
nicht die Fahigkeit hat, lebendig zu machen. Darnach ist die 
Cw, das Leben derjenige Gesichtspunkt, der ausschlaggebend ist 
fiir die religisse und sittliche Brauchbarkeit einer Einrichtung, 
wie das Gesetz, Wire dasselbe gegeben worden mit der Fiahig- 
keit, Leben zu verleihen, so kame auch thatsichlich die Ge- 
rechtigkeit aus dem Gesetz. Nun kann man freilich an sich dies 
Verhiiltnis in doppelter Weise fassen, je nachdem man die Cwy 
als das zuerst eintretende annimmt, oder die dexacootvy. Im 
ersteren Fall wiirde man so deuten: gerecht kann man nur 
werden, wenn man vorher belebt wird; wire also dem Gesetz die 
Kraft beigelegt, zu beleben, so kénnte es auch gerecht machen. 
Im zweiten Fall wire die Deutung die: das Ziel, um welches es 
sich handelt, ist ja doch die Cw; um ihretwegen allein wird 
auch die Gerechtigkeit erworben; wenn also das Gesetz die 
Fahigkeit hatte, jenes Ziel zu verleihen, dann wiirde es auch das 
Mittel gewihren kénnen. Und in der That ist diese Auffassung 
der Worte jedenfalls die, welche von Paulus beabsichtigt worden; 
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dvvausvos Cwozcorjoce und ,selig machen kénne‘ ist gleichbe- 
deutend, denn Cw und Seligkeit sind fir Paulus — gerade auch 
nach dem Galaterbrief, vgl. 63 — gleichwertig. Namlich nur 
dann, wenn man dies hinsichtlich des Cwozrorjoae festhalt, ist 
der V. 21 thatsichlich eine Begriindung dafiir, weshalb das 
Gesetz nicht etwa den Verheissungen Gottes entgegen sei; wie 
er nach dem & yao éd¢9y ja doch sein soll. Ware nimlich 
mit dem [wozrorjoae das Mittel gemeint, gerecht zu werden, und 
bestiinde nicht das umgekehrte Verhiltnis, so bliebe entschieden ' 
die Folgerung zurecht bestehen, die der Apostel V. 18 abge- 
wiesen hat: ,e yao é% vouov 7 xAnoovoulal, odxéte && écayye- 
diag’. Denn es wire eben damit angegeben, wie das Gesetz, ohne 
Riicksicht auf die ézayyeAia und damit dieselbe aufhebend 
(V. 17f.) zur Gerechtigkeit verhiilfe, und es wire durchaus nicht 
verstindlich gemacht, dass es nicht xara éwayyel@y sei. Soll 
also vielmehr dieser Beweis erbracht werden, so muss die Beweis- 
kraft in der Irrealitiit der Bedingungsperiode liegen, der als nicht- 
wirklich hingestellte hypothetische Satz muss sich decken mit 
dem, was als nichtwirklich erwiesen werden soll, und dadurch 
aus der Nichtwirklichkeit des ersteren auch die Nichtwirklich- 
keit des zweiten erhellen. In positiver Form lautet also der 
Beweis so: es ist der vduocg nicht gegen die ézrayyediau; denn 
wenn er das wire, wenn er lebendig machen kénnte, dann wire 
auch die Gerechtigkeit aus dem vduoc; diese aber ist, wie eben 
bewiesen (3611) @% alocewg und nicht é% vouov; also kann 
auch der véuog nicht lebendig machen, ist nicht gegen die éway- 
yehiou. Es deckt sich also das dtvaotar Cwozoreiy und das 
nota écayyeli@y eiver; wer das erstere kann, macht die ézcay- 
yelia iiberfliissig, nichtig, xavagyet tiv éemayyehiav ei yao ex 
youov 1 zAngovouta, ovzéte && érayyehiag. Eben das Cwozot- 
giv muss also den letzten Inhalt der éwayyehia aus- 
machen. Von hier aus ist dann wirklich die irreale Bedingungs- 
periode ei yao édd9n «rd. ein Beweis fiir den Satz: 6 vouog ovx 
gor vata éayyehiov; denn er sagt dann wirklich: das Gesetz 
macht nicht die Verheissungen zunichte; denn wenn es das thate, 
wenn es erfiillte, was die Verheissung sich allein vorbehalten 
hat, wenn es lebendig machen kénnte, dann miisste es ja auch 
gerecht machen kénnen; dies aber ist nach den vorangegangenen 
Erérterungen nicht der Fall, also ist auch die erste Bedingung 
wirklich eine irreale. — Die ausschlaggebende Bedeutung des 


Ka bisch, Hschatologie. 6 


82 


Begriffes Leben ist damit festgestellt. Lebendigmachen und selig- 
machen ist gleichbedeutend. Der von der éwayyelia ver- 
heissene Segen, die aufgrund derselben zu erhoffende Seligkeit 
ist eben die fw 1). Selbstverstindlich die Cw als Cwy atwyog. 
Und als solche tritt sie auch als Gegenstand der Christenhoffnung 
und der dermaleinstigen Ernte auf 63: ,6 dé ozelowy sig 10 
seved uc &% tov mvevuatog Feoioes Cory aidwor. Dass aber 
die Seligkeit in dieser Form gedacht ist, dass das Leben an ihr 
das wesentliche ist, das ist bei dem folgerichtigen Denken des 
Paulus nicht ohne Wirkungen auf das ganze religidse System. 
Um der Seligkeit willen ist alle Religion da, das steht ihm und 
stand seiner Zeit fest; nur der Gerechte kann selig werden, das 
ist die zweite zugestandene Pramisse. Heisst nun aber Seligkeit 
Leben: lebendigmachen kann das Gesetz nicht; dann kommt also 
auch der Weg zur Seligkeit, die Gerechtigkeit, nicht aus dem 
Gesetz. Das Leben ist der Mittelpunkt, der feststeht als A und 
O des inneren Sehnens; um ihn kreist alles, was von géttlichen 
Absichten, von Wegen zur Seligkeit besteht. 

Genau in dieselben Bahnen des Urteils fiihrt uns der Rémer- 
brief. Gleich wo das Programm fiir das Evangelium aufgestellt 
wird lisf, wird die Cwy genannt als sein Ziel: ,ei¢ owrnotay 
marvel tp mtotevortt, Lovdaiy te zeowtov xai “EhAny. dtxauo- 
atvn yao Isov tv adtry azcoxadiacerce &x wiotews éig zloTLY, 
nadog yéyoartar’ 0 dé Oixaog &% zlotewg Cyoerae’. Worin 
die owtyoia bestehe, das wird gleich naher definiert. Eben im 
Leben. Und warum kann die owrneia durch das Evangelium 
erworben werden? Weil die Gerechtigkeit Gottes in ihm ge- 
offenbart wird, diese aber das Mittel ist zum Leben, d. h. eben 
zur owtyeia. Dass dies Verhiltnis auch hier als so beschaffen 
angesehn wird, die dexavoovry als Mittel zur Cw erscheint — 
also ebenso wie in der eben besprochenen Galaterstelle, — ist 
von Wichtigkeit. Es erhellt aus dem Schriftwort, das er zum 
Beweis heranzieht. Dass dasselbe und seine alttestamentlichen 
Zitate tiberhaupt thatsichlich als Ausdruck seiner Meinung an- 


*) Wir haben hier durch deu Kontext uns bewogen gesehn, das 
Cworoeiy als die Belebung im eschatologischen Sinne aufzufassen. 
Dass Paulus auch eine schon hier stattfindende Belebung der durch die 
Stinde bereits gestorbenen kennt, zu der gleichfalls das Gesetz untiichtig 


ist, und die dann auch zu sittlichem Handeln befihigt, s. u. Tit. 6 
dieses Kapitels. 
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gesehn werden kénnen, sahen wir bereits oben daraus sich er- 
geben, dass der allegorische Exeget Schriftworte nur dann _herbei- 
holt, wenn sie ihm zu seinen bestehenden Vorstellungen stimmen, 
weil er nur dann beim Lesen derselben ergriffen wird yon dem 
Gedanken: tavta gor cadknyogovueva oder: tata dé tézcoL 
quar éyevySyoar. Hierin nun aber ist die zdorig gesetzt als 
das erste, die dexavoavvn als das Ergebnis derselben, und die 
Con als die Frucht, deren der d’xatoc sich zu gewirtigen habe. 
Mit grosser Nachdriicklichkeit wird sie in dieser Eigenschaft ge- 
nannt 2¢6f.: ,o¢ awodwoer Excotw xara Te Zoya adbtob, TOI Wer 
naF v7couoryy egyov ayatod ddgav noi tii nai apIagolay 
Cyrotow Cojy aiwwor. Herrlichkeit und Ehre und Unyerging- 
lichkeit sind die Giiter, die denjenigen verliehen werden sollen, 
die in der Ausdauer guten Werks verharren. In welch enger 
Beziehung défa und égdagoia zu einander stehen, werden wir 
unten Kap. 3 und 5 noch zu erértern haben. Hier ist genug, 
darauf hinzuweisen, dass iiberhaupt die am9agola zu den Giitern 
gehért, auf deren Verleihung beim letzten Gericht Paulus hofft, 
dass sie also in gleicher Weise, wie die dda und die TUN das 
Ziel bildet, dem sich sein Herz sehnend entgegenstreckt. Un- 
verginglich will er werden! Und wie hoch und heilig dieser 
Wunsch ihm steht: er ist in seinen Augen geradezu Pflicht jedes 


Menschen; gerade dieser Wunsch wird belohnt und kann nicht 
-herrlicher belohnt werden, als dass er erfiillt wird. Denn wenn 


es am Anfang des Satzes hiess, die Giiter wiirden gewaéhrt werden 
toicg év tomori; Zoyov ayadov, so wird am Schluss noch hinzu- 
gefiigt: Cyroboe Cwry aiwvor. Wir sehen hier noch ganz davon 
ab, den Begriff der Cw selbst zu erlaiutern, obwohl das un- 
mittelbar yorhergehende a@pIagcia wohl deutlich genug zeigt, 
dass es ihm nicht ein moralischer, sondern ein physischer oder 
metaphysischer Begriff ist, Leben wirklich als Leben. Aber rein 
formell kann bereits festgestellt werden, dass er es entschieden 
verlangt von jedem Menschen, dass er die Con aiwrviog suche, dass 
also diese so sehr alle andern Begriffe und Dinge tberragt, dass 
allein das Streben nach ihr wert macht der herrlichsten Be- 
lohnung. 

Dieser iiberragenden Wiirde muss auch die Gerechtigkeit 
weichen. Wir sahen, dass sie nur als Mittel erscheint, um das 
Leben zu erlangen; und gerade im Roémerbrief, der am nach- 
haltigsten den Weg zu dieser Gerechtigkeit erértert, ist das am 
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deutlichsten ausgesprochen. ,0% tiv zreguocelay vijg ydoLtog nel 
rig dwgeds tig Sixcuootyng hauBdvovtes ev Coy, Baothevoovory 
dud tod 0g Iroot Xgoroi* heisst es 517. Im Leben werden 
sie herrschen, und zwar die, welche den Uberfluss der Gnade 
und des Geschenks der Gerechtigkeit empfangen. Die Gerechtig- 
keit ist das erste, das Leben das zweite, die Frucht. Nicht der 
Besitz der Gerechtigkeit allein und an sich ist das wertyolle und 
beseligende; sondern an dem Zustande des gerechtseins ist gerade 
dies das riihmenswerte, dass die ihm angehérenden im Leben 
Konig sein werden. Das Leben ist der héchste Gipfel, und 
immer wieder nur dies; und es ist nicht gleichbedeutend mit 
Gerechtigkeit, sondern ihre Folge. ig dexatworv Cwao ist das 
geschehen, was durch Jesum Christum errungen ist. Und nach 
dem vorhergehenden Verse heisst das also, dass die dsxaiwouc 
die Cw zu ihrer Folge hat. Zur lebenbringenden Rechtfertigung, 
genau wie, wenn bei dem eic xataxotua noch ein Yavatov dabei- 
stinde, dies die Bedeutung hatte: zur todbringenden Verurteilung). 
Dass das Leben errungen ist, ist die grosse Bedeutung des Werks 
Christi; die Gerechtigkeit ist zu ihm der Weg, der Ubergang. 
Dass Leben ist der lohnreiche Gegenstand, der dieser welt- 
erschiitternden Veranstaltungen wert war. Mit diesem Gedanken 
schliesst auch die Erérterungsreihe dieses Abschnitts und Kapitels: 
iva wozceg EBaothevogy 1 aucagtica év 1) Favary, otWSg xai H YeOLS 
Baorheton dud duxacoovyng eig Cory aidrioy dca Incov Xguorod 
Tov xvgtov jury’. Der Herr Jesus ist der Mittler, die Gerechtigkeit 
ist das Mittel, das ewige Leben ist der Zweck und das Ziel. — 
Und wie so in den vier Hauptbriefen, so klingt das Wort Car 
in den Briefen der Gefangenschaft, die den Schreiber selbst dem 
Tod um so viel naher zeigen, naturgemiiss immer wieder durch 
als das Wort von michtigem, herzerregendem Klang. Der 
Aoyos Cwas ist das Evangelium nach Phil. 215, an den sollen 
sie sich halten. Jesus Christus hat den Tod vermittelt xai 
gotioavtog Cony xai apdagoicy II. Tim. 119. Auch hier mége, 
wo es sich nicht darum handelt, neue Gesichtspunkte aufzu- 
stellen, sondern fiir den vorausgeschickten Satz das Beweis- 
material zu erbringen, nach der genauen Behandlung der Haupt- 
briefe fiir die tbrigen diese flichtige Erinnerung einiger will- 
kiirlich herausgegriffener Stellen geniigen. 

(4. Das héchste Ubel der Tod.) Schirfer jedoch tritt die 


1) Vgl. u. Tit 6 zu derselben Stelle. 
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alles beherrschende Sehnsucht des Paulus zum Leben hervor, 
Wenn man die andere Seite des Gegensatzes inbetracht zieht. 
Denn so bestimmt auch der positive Drang zum Leben ins Be- 
wusstsein getreten sein mag, immer wird doch die negative Seite, 
der Widerwille gegen das Vergehen, zu diesem Drang ein be- 
sonders starkes Motiv hinzufiigen. — Hier springt zunachst in 
die Augen, dass nach seiner Lehre das Grundiibel, das durch 
die Ubertretung Adams in die Welt gekommen, der Sdvatog ist. 
Es bleibt nicht dabei, dass durch ihn und mit ihm das ganze 
Menschengeschlecht siindig geworden ist trotz des éy @ mdvteg 
juaetor, vgl. unten z. d. St. Hinter dieser Wirkung sara noch 
die weitere gesucht, die erst Abschluss und Vollendung des 
ganzen Verhiltnisses bringt, und das ist der Tod. Ware die 
Siinde an sich das wesentliche Ubel, das selbststiindig und allein 
die Summe alles Elends enthielte, so wiirden nicht noch Wirkungen 
und Folgen aufgesucht und namhaft gemacht werden, die sie 
veranlasste. Und wenn ja, so doch nach anderen. damaligen 
Meinungen und doch wohl auch nach der unbewussten An- 
schauung der gegenwartigen Theologen Verwerfung vor Gott, 
Verdammnis, vielleicht Héllenqualen. Nach Paulus aber ist es 
Tod. Als letzte Folge der Siinde, als furchtbarste der Siinden- 
strafen kennt er keine andere, als den Tod, das Ver- 
gehen. Von irgend einer Pein, einer ewigen qualvollen Fort- 
dauer ist keine Spur zu finden’). Der Tod als die véllige Auf- 
hebung der Existenz ist in seinen Augen entsetzlich genug, um 
als einzige, die Summe des Ubels in sich fassende Frucht der 
Siinde zu gelten. Es wird angezeigt sein, das fiinfte Rémer- 
kapitel, dass in dieser Frage grundlegend ist, zuerst ins Auge 
zu fassen. ,01a@ tOvTO cio7ce9 Ov év0¢ av Sgco7cov j quagria 
ets TOV “00q0Y etonh dev nai OLa Tig awagtiacg 6 davavos, nab 
obras ic mavens avd gurcovs 0 Savatos dij der, egy W oeytes 
uUcetor* dixge vag vouov AUATLA TY ev ZOOM, auagria dé ovn 
ehhoyetau uh ovtog vouov" ahha eBaothevoey 0 Savatog a70 
-Adceu méxor Mwvoéwe nai ézct tov By auagrycaycas él TH 
OucLUUatL THC reagaPasews Adem Og éOTLY TUIOG TO wn 
hovtog .... & yao tM tod évOg reorQeTee UcbL o Savatog 
ePaothevoev Oud tod évoc, mokk@ uahdoy ob THY meeguooeiay TIS 
YaQLtog “zal tTHS Jweece Tis Oexarootrng AauBavortes ev Cui 


1) Pidus zai otevoywoia Rom. 2, sind nicht etwa ewige Strafen, 
sondern einmalige Ereignisse beim messianischen Gericht. S. u. Kap. 4. 


86 


Baothetoovow dtd tod évdg Incod Xecorov‘. Die Sinde ist in 
die Welt gekommen. Aber das ist an sich das schlimme nicht, 
wenn nicht durch sie auch der Tod in die Welt gekommen ware. 
Denn es wird sogar dariiber nachgedacht, dass ohne Gesetz die 
Siinde nicht angerechnet wird. Also liegt nicht in ihr selbst 
das Elend, sondern in dem, was um ihretwillen verhangt wird. 
Da ohne das Gesetz die Siinde nicht angerechnet wird, so liegt 
das eigentlich erschreckliche an ihr darin, dass sie eine Folge 
nach sich gezogen hat, die unmittelbar wirkt, auch ohne An- 
rechnung, und die deswegen auch gewirkt hat, noch ehe es ein 
Gesetz und darum noch ehe es Anrechnung der Siinde gab. 
Diese Folge ist der Tod. Er ist Herr geworden durch die Siinde 
und hat thatsaichlich gewirkt auch in der Zeit von Adam bis 
Moses, in der eine Anrechnung der Siinde noch nicht existierte, 
weil das Gesetz noch nicht da war. Die Siinde des Adam war 
eine Siinde wider das Gesetz, denn ihm war ein ausdriickliches 
Gebot gegeben, und darum musste dieselbe ihm auch angerechnet 
werden. Die Siinde seiner Nachkommen aber war zwar da — 
TAVTES NMAQTOY, GuagTia Hy év nOOUW (Was aus Eig TOY xdGUOY 
elonAdey sich unmittelbar ergiebt) —, denn durch ihn war die 
Siinde in die Welt gekommen; aber es war keine Siinde ézci 
T Omowwmate magaBacews "Addu, es war keine Ubertretung 
eines Gesetzes, und sie konnte deswegen auch nicht angerechnet 
werden. Wenn trotzdem iiber diese nicht in Gleichheit mit 
Adam siindigenden Menschen der Tod Herr wurde, so kann das 
eben nur geschehen sein, weil auch ohne Anrechnung vonseiten 
Gottes die Stinde von selbst durch unmittelbare Wirkung den 
Tod in ihrem Gefolge hat. So ist das Satzgefiige V. 13. 14 
thatsachlich die Begriindung yon dem Satz V. 12, dass durch 
Adam die Siinde und durch die Siinde der Tod iber alle 
Menschen gekommen sei; durch die Siinde der Tod, weil sie — 
eben infolge der durch Adam in die Welt gebrachten Siinde — 
alle gesiindigt haben, und an der Siinde der Tod haftet, auch 
wenn Gott sie nicht anrechnet. Won den Folgerungen, die sich 
daraus ergeben, kommt es fiir uns an dieser Stelle nur auf die 
an, dass demgemiiss das Unselige der Siinde thatsachlich eben 
in dieser Thatsache besteht, dass der Tod durch sie herbei- 
gefihrt worden. Denn wenn sie yon Gott nicht einmal an- 
gerechnet wird, so kann von der Verdammung und Verwerfung 
vonseiten Gottes, die dadurch erzielt sei, nicht die Rede sein. 
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Ist sie also entsetzlich und verderbenbringend, so ist sie es des- 
wegen, weil sie Tod bringt; und der Tod ist das durch sich 
selbst furchtbare, wodurch auch die Siinde furchtbar wird. Dass 
alle gestorben sind, das ist ihre entsetzliche Folge V. 15; und 
dass das Leben zuriickgebracht werde, darauf kommt es allein 
an. Und diese Zuriickbringung des Lebens ist auch thatsiichlich 
die ganze Anderung, die erfolgt ist. Nicht etwa die der Gnade. 
Diese war vielmehr stets vorhanden und hat vielmehr die Mittel 
zu finden gewusst, auch des Todes Herrschaft zu brechen und das 
Leben zuriickzubringen 1). Aus der vorhandenen Siinde der Tod, 
und aus der vorhandenen Gnade das Leben. Also um den 
Erwerb des Lebens handelte es sich, nicht um den der Gnade. 
Beides ist vorhanden, Siinde und Gnade. Die Siinde, in die 
Welt gekommen, brachte Tod. Sollte Leben zuriickkehren, so 
musste die Gnade nur wirksam werden und die erstere Macht 
brechen. Das ist geschehn; und das wertvolle Gut, um das es 
sich nun handelt, und das sie wieder verschafft hat, ist das 
Leben. iva womeg éeBacilevosey i auaotia av tH) Iavary, 
ovtws 4 yxeous Baotleton dia dtxavootrys sig Conjy aiwnor. 
Also der Tod das héchste Ubel, das Leben das héchte Gut. 

In diesem Sinne ist nun auch an allen iibrigen Stellen des Rémer- 
briefs sowohl wie der iibrigen Sendschreiben geurteilt. Ja wenn wir 
jetzt wieder unsern gewéhnlichen Gang durch die Briefe nach ihrer 
chronologischen Reihenfolge antreten, so zeigt sich, — wie auch 
selbstverstindlich ist, — dass diese Beurteilung des Todes als des 
dussersten Ubels, das eben als Strafe und letzte Folge der 
Siinde in die Welt gekommen sei, bereits bestimmt und klar in 
seinem Bewusstsein sich vorfindet, ehe er diese theoretische Er- 
érterung dariiber gegeben. Selbstverstindlich ist das deswegen, 
weil solche Betrachtung des Todes als des grauenhaftesten Grund- 
iibels, tiber den hinaus nichts schrecklicheres gedacht werden 
kann, kein Produkt verstandesmassiger Reflexion ist, sondern 
einer inneren Richtung des Gemiits, der Weltanschauung ent- 


") Die doyn Gottes erstreckt sich also auf die coger selbst, die er 
natiirlich nicht anders strafen kann, als in der Person der coefeis, die 
ihn aber nicht abhalt, ihnen seine Gnade in so reichem Masse zu be- 
wahren, dass er ihnen die Mittel zu ihrer Verséhnung mit sich dar- 
reicht, ihnen die Stinde nicht zurechnet und fiir sie, die &te aucotwhor 
dvres, seinen Sohn dahingiebt. II. Kor. 5,.. Rom. 8.,f. — So schon 
yielerorten in der Ritschl’schen Schule. 
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springt, die nach der Zeit und dem Range jeder theologischen 
Erérterung voraufgeht. So ist denn bereits I. Kor. 1520 der 
Tod als dasjenige bezeichnet, was durch Adam in die Welt ge- 
kommen sei. ,é7cel07 7aQ ov er sou recov Sevatog nai OL ar- 
Socizcov dvdovaots VELQUY Wo7EQ yag év to "Addu martes 
aoIvioxovory, ovUtws ual év Xovorwp TEQV LES Cworcoun Ijoovran'. 
Man halte es fest, dass nicht irgendwelche Héllenqualen, keine 
Pein, wie anders gerichtete eschatologische Schriftsteller jener 
Tage sie bereits so glithend ausgemalt, wie auch Stimmen des 
N.T.’s, der Jesusspriiche selbst sie nennen, als Folgen der Siinde 
fiir Paulus eintreten, sondern einfach der Tod. Er enthalt ihm 
genug des entsetzlichen, er ist der Inbegriff dessen, womit ein 
Lebewesen gestraft werden kann. Damit ist es ihm so ernst, 
dass er den Ausspruch thut: ,6 azodavdy dedixaiwrar cd 
Tig auagtiag’ Rom. 67. Der vollige Ausschluss einer Héllen- 
strafe ist damit ausgesprochen. Wer gestorben ist, ist gerecht- 
fertigt von der Siinde. Aber was hilft es ihm, wenn keine 


Y Kraft da ist, die ihn wieder zum Leben erweckt. Zwar ist er 


von der Siinde gerechtfertigt; aber sein Dasein ist auch er- 
loschen. Und das eben ist das Entsetzliche in den Augen des 
Apostels, so entsetzlich, dass er an irgend eine andere, ewige 
Bestrafung nicht denkt. Es giebt religidse Anschauungen, die 
von diesem tiefen, erschiitternden, alle andern Vorstellungen 
zurickdringenden Lebenstrieb nicht genahrt sind. Ihnen scheint 
der reine Tod, das blosse Aufhéren der Existenz nicht das 
schrecklichste, das gedacht werden kann. Sie malen darum, um 
vor den Folgen der Siinde zu schrecken, dieselben in anderen 
Farben. Jenseits des Todes beginnt ein neues Leben, ein Leben 
der Qual; ,wo ihr Wurm nicht stirbt, und ihr Feuer nicht er- 
lischt‘. Solch ewige Héllenpein diinkt ihnen schrecklicher, als 
ewiger Tod. Sie scheint ihnen der einzig natirliche Lohn fir 
ungestihnte Siinde. Dem Paulus liegt solcher Gedanke fern. 
Der Tod, das Vergehen, das ist die Summe alles Furchtbaren. 
Héhere, herbere Strafe giebt es nicht. Wer gestorben ist, ist 
gerechtfertigt von der Siinde. Aber — das liegt darin not- 
wendig beschlossen — er ist eben tot und bleibt es — ewig, 
Und der Schauder dieses Gedankens ist nicht auszudenken. 


Es haftet diese Beurteilung des Todes als des gréssten - 


Ubels nicht nur in dem Seligkeitsbediirfnis, der allezeit mit dem 
Lebenstrieb die Wurzeln teilt. Sie hat den ganzen Menschen 
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derart erfasst, dass sie alles, was wertvoll heisst, gleichermassen 1 
beriihrt; dass der Tod nicht nur von der eudamonistischen — 
um dieses nach philosophischer Schablone freilich schmeckenden 
Ausdrucks mich zu bedienen —, sondern auch yon der Astheti- 
schen wie von der ethischen Seite seines Bewusstseins gleicher- 
massen verabscheut wird. Das Vergehen ist ihm etwas hass- 
liches. Die melancholische Poesie, die etwa im A.T. je zuweilen 
daran haftet, ist fiir ihn durchaus nicht vorhanden. Tod, Zerfall, 
Auflésung ist eine Schmach, eine Schande. Orcelgetae &v prood, 
heisst es I. Kor. 1549; ovceigerae év atipie; oveloerar év 
aotevetg. Die apdagoia und die divauig stehen dem als ddga 
entgegen. Worin besteht die Unehre, in der gesiit wird? In 
Schwachheit gewiss, in Verginglichkeit gewiss — obwohl die 
g@doga ohne Frage nach dem griechischen Sprachgefiihl, schon 
nach der Bedeutung, die an dem Stamme gJeg iiberhaupt haftet 
und nach dem Klang, dem er in dem Hauptwort gdoga ge- 
wonnen hat, einen verichtlichen Beigeschmack hat, namentlich 
im Munde des Paulus. Aber in Unehre, in-Schmach! Das ist 
eine andere Empfindungsweise, als die des Dichters, der doch 
an diese Zeilen dachte: ,Noch késtlicheren Samen_ bergen 


- Wir trauernd in der ErdeSchoss‘. Es entspricht auch nicht der 


sorefiltigen Pflege des Leichnams, mit der damals noch das 
jiidische Begrabnis stattfand, der kostbaren Einbalsamierung u. s. w. 
Es ist freilich der Klang einer Denkweise, die von jener Zeit 
an wie durch offene Thore eingedrungen ist ins Judentum. Der 
Tod, das Vergehen ist eine Schmach. Dieser zerfallende und 
verwesende Erdenleib midge eingeborgen werden in das grosse 
Saatfeld und méglichst véllig verschwinden aus dem Gedachtnis 
der lebenden, als die unehrliche und verabscheute Larve, aus 
der nur noch zu erwarten stehe die Entfaltung der Daseinsform, 
an die allein die wartende und erinnernde Seele noch das Ge- 
dichtnis zu kniipfen habe. Diese Auffassung der pidoga als 
einer Schmach, die geflissentliche Anheftung des Gedankens an 
das unisthetische beim menschlichen Tod ist sehr bezeichnend 
und giebt kund, wie die Seele des Paulus vor dieser Verginglichkeit 
schaudert, wie die Sinne bei der Berithrung eines eklen Tiers. 
Wir werden unten noch mehreren solcher Stellen begegnen. 

Die enge Verbindung, in der Siinde und Tod miteinander 
stehen, haben wir bisher nach dem Gesichtspunkt erwogen, dass 
keine andere, keine hartere Siindenstrafe fiir ihn existiert, als 
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der Tod, und dass er darum in ihm das grésste Ubel erblicken 
muss. Nunmehr wird auch fiir das innere Verhialtnis, das 
zwischen beiden beruht, bereits besseres Verstindnis angebahnt 
sein. Wie das ganze Lebensgefihl, wie der ganze Mensch 
Paulus, auch sein dsthetisches Empfinden sich aufbiumt gegen 
diese Verneinung des Daseins, die Auflésung des Bestehenden, 
die Tod heisst, so nimmt auch sein sittliches Bewusstsein gegen 
diesen allgemeinen Feind des Seienden Stellung. Und wie ihn 
innerlich vor dieser Schmach des Zerfallens schaudert, so scheint 
auch die verneinende Kraft auf dem sittlichen Gebiet, die Siinde 
und das Bése, in diesem Rahmen als Mittelpunkt zu_stehen. 
Der Tod vor allem muss besiegt werden. Dieser Sieg steht be- 
vor als beseligendstes Ende der Dinge. ,orav dé tO gdagtoy 
tovto érdvortar apdagoiay xai tO Ivytoy tovto évdvorraL 
adavaciav, tére yerioetar 6 hoyos 6 yeyonupévos: xavendIy O 
Savatog sig vizog’ mod cov Savate 16 vinog; mod cov Favate 
TO xévtQOY; TO Dé xévTQOY TOD Savatov 7 auaotia’, 1554~26. 
Der Stachel des Todes ist die Siinde. Es ist dasselbe, was wir 
oben an der Hand der Rémerstelle sahen: durch die Siinde ist 
der Tod in die Welt gekommen, im unmittelbaren Gefolge der- 
selben herrschend, auch ohne Gottesanrechnung und Gottesgericht; 
die Siinde ist die Bahnbrecherin des mors imperator. Wie 
theologisch diese Vereinigung und notwendige Vrbindung er- 
klart und die Thatsache zurechtgelegt wurde, dass mit der Siinde 
auch der Tod in der Welt sein miisste, werden wir im folgenden 
Kapitel zu erértern haben. Solche theologischen Erérterungen 
und Symptome aber sind allemal das zweite; die Empfindung, 
die unmittelbare Empfindung, dass diese beiden Sachen zusammen- 
gehéren, muss auch hier das erste gewesen sein. Hass und ohn- 
miichtiges Ringen gegen die iibermachtige, furchtbar lihmende 
Kraft, das ist die Grundlage der Stellung gegen diesen und 
gegen jene. Und die Gleichartigkeit ihrer verneinenden Macht, 
gegen das Gute hier, gegen das Leben da, schmilzt sie zu- 
sammen zu Einer Grésse, deren Teile untrennbar zusammen- 
wirken. Der Gott der Siinde wird der Gott des Todes (vgl. 
hiertiber unten im folg. Kap.); und die Siinde ist des 
Todes Stachel, ist das Werkzeug, mit der er sich hineinbohrt in 
das Fleisch des Erdengeschlechts, um sein verzehrendes Gift 
ohne Hemmung ihm einzutriufeln. Dass diese innere Ver- 
bindung beider, die durch eine gegen beide gleich starke Ab- 
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neigung entsteht, zu ihrer diusseren Verbindung fiihrt, zeigt, dass 
der Tod mit demselben Mass des Widerwillens gemessen wird, 
wie die Siinde. Und dass sie als Werkzeug erscheint in des 
Todes Hand, laisst ihn als den Herrn, als den allgewaltigsten 
Feind des Gottesreiches erscheinen und also als den, der in 
dem Hass und dem Abscheu des Paulus am hochsten steht. 

eoyatos ey Iod¢ xavagyettar Iavaroc’, der letzte und der 
grosste. 

Im zweiten Korintherbrief ist noch deutlicher ausgefihrt, 
was wir bereits oben andeuteten, dass dieser Hass gegen den 
Tod nicht etwa blos darin seine Wurzel hat, dass damit die 
Lebens- und also Beseligungsfahigkeit aufhért. Vielmehr 
heftet sich jeder Widerwille, der auch die Asthetische Empfind- 
ungswelt aufregt, an das Vergehen als solches, an das Hin- 
schwinden, das Aufhéren der Existenz. Das ist etwas Hass- 
liches und Schmachvolles, ganz gleich, ob es das Ende eines 
der Seligkeit fahigen Daseins bedeutet, oder eines Dinges, das 
fiir Seligkeit oder Unseligkeit garnicht inbetracht gezogen werden 
kann. Die merkwiirdige Stelle im dritten Kapitel, wo von der 
Decke auf Mose’s Angesicht gehandelt wird, ist dafir Zeuge. 
eal ov xadaneg Movors etide xddvupa éni td modowzcov 
EaVEOU, 7Q0G TO MH atevioc Tovs viovs IoganA Eig tO téhog 
TOU xatagyouuevov’ 313. Nicht etwa deswegen hat Moses die 
Decke iiber das Antlitz gedeckt, weil die Klarheit, die ddéa 
desselben das Volk geblendet hatte, — wie der geschichtliche 
Sinn der Exodusstelle es haben will. Sondern die dé&« ist eine, 
die nicht ewig dauert, die, wenn auch noch so klar im Augen- 
blick, einmal zuende geht. Und das darf niemand sehn; denn — 
das liegt darin — das ist eine Schmach, eine Verringerung der 
Ehre. Ist die Herrlichkeit, die Ehre auch noch so gross, Wert 
hat sie nur, wenn sie dauert. Geschieht das nicht, so ist die 
blosse Thatsache, dass sie einmal vernichtet wird — xatagyov- 
uévov —, so deprimierend, dass jeder Wert dieser Herrlichkeit 
genommen wird, dass man besser thut, sie schon jetzt zu ver- 
hiillen. Man sieht, wie der Gedanke der Verginglichkeit, die 
in ihnen haftet, fiir Paulus wie ein Alp auf den Dingen lastet. 
Eine Herrlichkeit ist keine Herrlichkeit, wenn sie einmal ver- 
geht. Sie wird dann besser verhiillt. Ist das nicht ein Zeichen, 
dass der Gedanke an Bestehen und Vergehen, an Leben und 
Tod tiefer, erschiitternder als alles andere in der Seele des 
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Apostels wurzelt und alle Verhiltnisse und alle Fragen mit 
seinen Fasern durchzieht? Fiir alles, auch fiir das Herrlichste 
giebt er den Massstab ab. Und das Herrlichste selbst — etwas 
so Heiliges wie die do&a, die auf dem Antlitz des Moses ruhte, 
als er vom Sinai zuthal stieg — es ist wertlos und wird besser 
verhillt, wenn es auch, wie das andere, der Verginglichkeit 
unterworfen ist. Also nicht blos der Tod wird gehasst als das 
Ende eines Lebens, das noch Seligkeit hatte bringen kénnen; 
sondern die Vergiinglichkeit iiberhaupt, gleichviel, woran sie 
haftet, ist schauerlich, ist das Grundiibel, ist das Gift, das auch 
die herrlichste Pflanze nur erscheinen lasst als ein Gefass des 
Todes. So unendlich gewaltig ist dieser Lebenstrieb, dass die 
eigene doSa ihm herrlicher scheint, als die altheilige des Moses, 
nur weil jene der Verginglichkeit zugehért, wahrend diese ewig 
dauert. ,xal yae od dedokaota td dedoSaouévoy év tovtm ty 
uéoer elveney tig bzcegBadhovong dogrg ek yae TO xatagyov- 
uevov év O6En, okA@ wedhov tO wévov év ddEn* eyovtEs oby 
covattyy eida woAAy, scaoonoia youweda zai od xadazeg 
Muvong. Die Verginglichkeit ist so schrecklich, dass kein Gut. 
ein Gut bleibt, in dem sie haftet; und die Unverganglichkeit 
ist so unermesslich wertvoll, dass auch das unscheinbarste durch 
sie umkleidet wird mit alles iiberstrahlender Herrlichkeit. 

Vom Romerbrief sind die wichtigsten Stellen, die dies Thema. 
behandeln, die des 5. Kapitels, bereits yorweggenommen. LEinige 
bezeichnende sind noch nachzutragen. ,cive ovy xagmoy étyete 
rove; ep cic viv eaoyvveode* tO yao tédog éxeivwv Idvacocé 
Rom. 691. Nicht nur, dass es wiederum der Tod ist, der als natur- 
gemisses Ende eines Siindenlebens, als Strafe des Bésen erscheint. 
Auch der organische Zusammenhang, den wir 8. 80 besprachen,,. 
und der das Ubergewicht des Todes in der Summe dessen, was 
Paulus verabscheut, uns deutlich machte, ist wieder zu _ be- 
- obachten. Der Tod ist das Ende, in das jene Thaten eines 
siindigen Daseins naturgemiiss, unmittelbar auslaufen. Kein 
Gericht ist noch nétig, um dies Ende herbeizufiihren; Tod und. 
Siinde haften an- und ineinander. Und sodann auch an den 
isthetischen Widerwillen gegen die Hisslichkeit des Vergehens 
wird angeklungen. ,Deren ihr euch jetzt schimt, denn das Ende 
derselben ist der Tod‘. Weil der Tod daran haftet, schimen 
sie sich. Das Vergehen ist eine Unehre. Wem einmal der 
Begriff eines ewigen Bestehens aufgegangen ist, dem muss die ~ 


es 
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Verginglichkeit als eine Schmach erscheinen, wie sie dem Paulus 

___ erscheint. o7elgerat éy atimic’; das Vergehen ist hisslich. — 
Dass es die Siindenstrafe ist, und diese in nichts anderm ge- 
sucht werden kann, als im Tod, sagt 69123, — die Stelle, an 
die man vielleicht beim Lesen der vorstehenden Zeilen schon 
mehrfach erinnert worden. ,éyete tov xagzcdv bud éicg aycaoudy, 
tO 0é véhog Cuiy aivivioy’ ta yao dWure vig Guagtiag Savatog’ 
tO d& yxaguoua tod Ieod Cwr aiwrog év Xeuot Inoot rH 
zvgiy tor. Dass es sich um Leben und Tod handelt in dem 
grossen religidsen Verhiiltnis, das sagen diese Worte noch ein- 
mal deutlich. Wohl ist zunichst Heiligung die Frucht, deren 
man sich erfreuen kann; doch vor allem darum, weil das Ende, 
welches daraus sich ergiebt, das ewige Leben ist. Denn in 
diesem besteht das eigentliche Gnadengeschenk Gottes; wohin- 
gegen der Tod der Sold ist der Siinde. Je tiefer das Grauen 
vor dem Tode, desto inniger die Seligkeit, wenn es Leben giebt, 
wirklich unyergingliches Leben. Und dass immer wieder nur 
der Tod als Siindenstrafe erscheint, — der manchem elenden 
Glied unsers von diesem wahrhaft heiligen Lebenstrieb weit ent- 
fremdeten Geschlechts eher der wiinschenswerteste Abschluss 
diinkt eines vergeudeten Lebens —, das zeigt dieses Grauens 
ganze Grosse. 

(5. Der Tod ist physischer Tod.) (Durchweg mégen zu 
dieser und der folg. No. verglichen werden die klaren Aus- 
fiihrungen von Lipsius im Handkomm. zu Gal. und Rom. tber 
die hier einschlagenden Stellen.) Wer das nun verfolgt und 
eingesehn, dem dringt es sich wohl ganz von selbst auf, was 
die einzig naturgemasse und wirklich paulinische Auffassung ist 
des Verses 724: ,tadaimwoos éyw GyIeur7oc, tig we OvoEraL & 
tod owmatog tov Iavarov tovtov'. Mit einer ganz merk- 
wiirdigen Energie hat man sich dagegen gestriubt, diese Worte 
so zu nehmen, wie sie wortlich lauten. Freilich wiirde dann 
die ganze grosse und heisse Erlésungsbediirftigkeit des Paulus 
erscheinen als eine Bediirftigkeit der Erlésung vom Tode; von 
der Siinde nur oder wenigstens hauptsichlich deswegen, weil sie 
eben den Tod nach sich zieht. Selbst hier, wo er den grossen 
inneren Kampf zwischen dem Wollen des Guten und dem Voll- 
bringen des Bésen so erschiitternd gemalt, schlésse er damit, 
dass die Aussichtslosigkeit dieses Kampfs deswegen so namen- 
loses Elend bereitete, weil sie ihn dem Tode unrettbar verfallen 
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liesse. Dies scheint sich mit dem Bilde, das man sich nach 
Kap. 6 und 7 von dem Innenleben des Paulus machte, nicht 
vereinbaren zu lassen. Und man hat deshalb den Tod yielfach 
nicht fassen wollen als eigentliches Absterben der Lebenskrifte, 
sondern als ein ganz eigenartiges Prinzip, das in Dingen sich 
fiussert, die an sich mit dem Verhiltnis von Amlebensein und 
Todsein nur in dessen Augen etwas zu thun haben, der diese 
Begriffe ganz ihrer eigentlichen Bedeutung zu entkleiden und in 
bildlichem Sinne zu nehmen gewohnt ist; in innerer Unseligkeit, 
in dem Bewusstsein der innern Verwerflichkeit und Strafwirdig- 
keit. Also fiir den einfachen Tod werden eudamonistische und 
moralische Begriffe eingesetzt. Ja der Tod soll sogar nicht von 
der Siinde gewirkt sein, — dies nur an einzelnen Stellen und 
in einer Art Wechselwirkung, und eben auch nicht als Tod, 
sondern als Unseligkeit u. s. w. —, sondern der Tod soll viel- 
mehr die Siinde wirken! Der klare und unzweideutige Satz iiber 
das erstmalige in die Welt kommen dieser zwei Prinzipien kénnte 
das doch widerlegen: % Guaotia eig tov xoouor esioyAdev, nai 
6 Iavatog dead auagtiag. Allein wir miissen, um diese u. E. 
durchaus unzutreffenden Vorstellungen tiber den ,Tod‘ wirklich 
zu widerlegen, und den ,Tod‘ bei Paulus als physischen Tod zu 
erweisen, auf die Stellen iiberhaupt eingehn, die in diesen 
Kapiteln von Tod und Sterben handeln. 

Bei der ersten Stelle, wo der Tod in seinem Verhaltnis zur 
Siinde auftritt, 51, ist wohl kein Zweifel, dass der Tod als 
physisches Sterben zu fassen sei. Denn irgend etwas vom ,geistigen‘ 
Tod ist bisher nicht geredet worden. Vielmehr war bereits viel 
von davatog und azodjoxev in diesem Kapitel gesprochen; 
aber die Worter hatten durchaus die Bedeutung, die sie nach 
einfachem griechischen Sprachsinn haben miissen: ,Tod und 
Sterben‘ als Akte der physischen Auflésung. Denn sie gingen 
auf den Tod Jesu; und das ist doch selbstyerstindlich nur ein 
physischer, kein moralischer Tod. So 56 ,tzée aosSav azé- 
Saver, 7 uodig vee duxaiov tig amodaréitar', 3 Vmeg Fuav 
anédaver’, 19 jnarnhdcynusey TO Fe@ Lae tov Davatov tod 
viov avtod’*. Wenn man dann zu Vers 12 auf den Sdéverog 
kommt, der durch die Siinde Eines Menschen in die Welt ge- 
kommen, und der nun eben durch den Saverog des himmlischen 
Menschen wieder iiberwunden sei, so ist es doch hier absolut 
willkiirlich, den beiden Savarog, die gerade in Korrelation zu- 
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einander stehen sollen, — durch den Tod ist der Tod besiegt —, 
eine verschiedenartige Deutung unterlegen zu wollen und zu 
sagen: das einemal heisst Tod wirklich Tod, im nachsten Vers 
aber heisst es nicht Tod, sondern geistige Zerriittung, Unselig- 
keit u. dgl.! Will man vielmehr dem Schriftsteller keine Gewalt 
anthun, so hat man die Bedeutung, die er einmal mit einem 
Wort verbindet, beizubehalten, bis er ausdriicklich und unzwei- 
deutig kundgiebt: jetzt will ich’s in anderer Weise gebrauchen?). 
— Diese unzweideutige Kundgebung will man nun aber in weiter- 
hin folgenden Stellen erblicken und daraus den Riickschluss 
machen: so wie hier, muss dann das Wort auch weiter oben 
bereits gebraucht sein. Die erste dieser Stellen soll sein 59. 
Bis dahin lasst sich tiber den Sinn des Savarog nichts aus- 


machen. Er kommt vor: 512 ,dc@ tig auagtiag 6 Favatoc’, 


und ,eig mavtag avtowzouvg 6 Savatog djltev', 14 ,e8acihevoer 
6 Savaroc’, 15 ,t@ tov Evog magantomat ol modloi anétavor‘, 
17 0 Savatog 2facidevoer*; und an allen diesen Stellen mag 
man an sich, durch die unzweideutige Gewissheit an den vorher 
zitierten Ortern (5¢ u. s. w.) veranlasst, den Tod als physischen 


Tod fassen. Aber nun kommt es entschieden anders und wirkt 
_ zuriick auch auf alle jene vorangehenden Stellen. Denn V. 21 


heisst es: va womeg efacilevoey 7 Guagtia dv wy Savary, 
ovtrwsg zai % yaoug Baoleton ba Stxccoodtyng sig Curr ai- 
anov dia ‘Insot Xeuocot tov zveiov juar. Damit ist also 
scheinbar gesagt: die Siinde ist durch den Tod zur Herrschaft 
gekommen (so in der That friher Lipsius u. a.); der Tod ist 
das erste, was im Menschen Platz greift, und durch ihn kommt 
dann die Sinde zur Regierung. Das kann dann natiirlich das, 
was man gemeinhin Tod nennt, nicht sein. Er muss also 
etwas anderes bedeuten: eine innere Zerriittung, eine Ertétung 
der geistigen Krafte, die es nun unméglich macht, der Siinde 


1) Absichtlich nehme ich auf die zeitgendssischen Schriften hier 
noch nicht bezug, weil ihnen gegeniiber ja immer der Ausweg offen 
bleibt: ,Paulus ist eben itiber sie hinausgeschritten, dies ist sein 
spezifisch christlicher Standpunkt u. s. w.’. Ich will deshalb ver- 
suchen, aus seinen eigenen Worten ihren Sinn zu finden; und wenn 
derselbe sich nachtriglich mit dem der apokryph. Literatur itiberein- 
stimmend zeigt, so wird man dann wohl urteilen miissen: es ist das 
kein spezifisch christlicher Standpunkt, sondern Anschauungen, die 
seiner Zeit entstammen. 
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zu widerstehn; und hier tritt dann die erste anscheinend fest- 
begriindete Vermutung auf, Paulus kenne einen Begriff ,geistiger 
Tod‘ den er auch nur Savarog nenne, und unter dem er jenen 
eben karakterisierten inneren Zustand verstehe. — Selbst jene 
Pramissen angenommen, so wiirden diese Folgerungen, wie gleich 
gezeigt werden wird, doch noch nicht zutreffen. Aber wie ganz 
unhaltbar sind hier auch diese Voraussetzungen selbst! Sie 
beruhen auf einer ganz unstatthaften Ubersetzung des é& ra 
Iavetw. Steht denn da: ,Die Siinde gelangte zur Herrschaft 


durch den Tod‘? Seit wann ist denn éy dasselbe wie dia? © 


Dies wire freilich unzweideutig, denn an dem Sinn dieser Pra- 
position lisst sich nichts drehen und wenden. Sie aber ist be- 
reits vorher verwandt worden und zwar um ganz das entgegen- 
gesetzte zu bekunden: dud tig apagtiag 6 Savatog eiondder. 
Das ist etwas absolut feststehendes, unmissverstandliches; und 
es sagt: nicht die Siinde durch den Tod, sondern der Tod durch 
die Siinde. Und so ist auch zweimal hintereinander betont: 
6 Savatog é8aoidevoev. Wenn es dann zum Schluss auch noch 
einmal heisst: @SaoiAevoey 1 Guaotia év tm Savatw, — das éy 
ist mehrdeutig; und da darf man dann nicht von dem mehr- 
deutigen é eine Bedeutung als die richtige ohne weiteres an- 
nehmen und daraufhin das unzweideutige dv@ ignorieren; sondern 
man hat vielmehr von jenem unzweideutigen dza auszugehn und 
zu erforschen, was sich aus ihm fiir das mehrdeutige éy fir eine 
Bedeutung ergiebt. Und da ergiebt sich dann die absolut 
regulire und gewohnliche Ubersetzung ,in‘, in einem Sinne, der 
auch uns im Deutschen vollig gelaiufig ist. Man muss nur nicht 
annehmen nach einer Regel, die ja nach der Schulgrammatik 
sich wohl héren lasst, aber fiir den praktischen Sprachgebrauch 
nicht ausreicht, éfSaoidevoey miisse wegen des Aorist heissen 
jkam zur Herrschaft‘. Wenn auch selbst bei dieser Bedeutung 
der gleich von uns zu findende Sinn derselbe bleiben kann, — 
es ist eine solehe Ubersetazung keineswegs verlangt. In V. 14 
ist éSaoidevoey bereits einmal gebraucht, und da unzweideutig 
von einer nicht einmaligen, eintretenden, sondern von einer 
dauernden Handlung. Denn es heisst dort ,2@aollevoey 6 Sd- 
vatog acd ‘Addu wéxor Mwitogwc'. Zur Herrschaft gelangt ist 
der Tod einmal, durch Adams Ubertretung. Von Adam bis 
Moses ist er nicht zur Herrschaft gelangt, sondern Herrscher ge- 
wesen, hat — wie sich als wirkliche Bedeutung des éSaotdevoey 
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aus dem folgenden ézxi todg cuagtiyoavtag ergiebt — die Herr- 
schaft ausgeiibt. Nicht die Siinde herrscht iiber die Gestorbenen, 
sondern der Tod herrscht iiber die, welche gesiindigt haben. 
Und nach diesem Analogon heisst auch hier éBaothevoey 4 
aucaotia gleichfalls einfach: die Siinde hat geherrseht, jaes kann 
heissen: hat ihre Herrschaft ausgeiibt. Und zwar év t@ Savacy, 
sim Tode*. Sie hat geherrscht im Tode, wie eine Pest herrscht 
im Tod, den sie verbreitet; wie der Winter herrscht in der Kalte; 
wie das Schicksal herrscht in den Schicksalsschlagen, die es 
sendet. Nicht als sei der Winter ein Produkt der Kalte; sondern 
umgekehrt, die Kalte ein Produkt des Winters; und gerade darum 
herrscht er in der Kalte. So hat auch die Siinde geherrscht im 
Tode, nicht indem sie yom Tode hervorgerufen wurde, sondern 
indem sie den Tod hervorrief. Ist nur nicht die Herrschaft der 
Siinde allein als hinreichend wichtig genannt, sondern der Tod 
namhaft gemacht als dasjenige, worin sich ihre Herrschaft ge- 
dussert, und worin also das schwerlastende ihrer Wirkung 
hauptsachlich bestanden hat, so zeigt dies nur wieder, dass die 
Herrschaft des Todes — die Wirkung — ihm noch wesentlicher 
erschien, als die der Sinde — die Ursache —. Und zum Schluss 
zeigt auch die andere Hialfte des Verses, wo nun die Parallele 
gezogen wird zu dieser ,Herrschaft der Siinde im Tod‘, dass der 
Tod durchaus als die Wirkung der Siinde gedacht werden soll. 
Es sind da einander gleichgestellt Siinde und Gnade als wirkende 
Krifte, als herrschend. Die Gnade herrscht mit der Wirkung, 
dass sie — durch die Gerechtigkeit — das ewige Leben wirkt; 
$0, WO7ceQ, O'Tws — auch die Siinde, nur ins negative tibertragen. 
Da ergiebt sich von selbst, dass die Siinde den Tod wirkt, auch 
svenn es nicht da stinde1). — Also zwischen dieser Stelle und 


1) So auch Pfleiderer, Paulinismus, II. Aufl. §. 51: ,Die Herrschaft 
der Siinde, die sie tibt im Tode, naimlich indem sie sich als die den 
Menschen Tod verursachende Macht erweist‘. Freilich ist mit grosser 
Entschiedenheit der Behauptung entgegenzutreten, die er unmittelbar 
darankniipft: ,Und durch die Stinde der Tod (hereingekommen); auch 
er gedacht als objektive Macht, von welcher ein Baowlevey ausgesagt 
werden kann (VV. 14. 17), doch nicht so, dass er als souverainer Herr- 
scher der Siinde koordiniert ware, sondern wie sein In-die-Welt-herein- 
kommen nur eine Folge der Siinde war, so auch dient er nur der Stinde 
als Mittel der Ausiibung und Darstellung ihrer Herrschaft (V. 21)‘. 
Dass der Tod unbedingt als souveriner Herrscher angesehn wird, der 
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den vorhergehenden ist gar kein Unterschied. Auch sie nennt 
den Tod einfach als Produkt der Siinde, in dem sie ihre Herr- 
schaft ausiibt; und es liegt also gar kein Grund vor, den Tod 
hier wie vorher, nicht als physischen Tod zu fassen. Man ist 
vielmehr dazu gendtigt, wenn nicht weiter folgende Stellen den 
,geistigen Tod‘, den wir also bisher noch nicht feststellen konnten, 
ihrerseits zeigen und riickwirkend auch fir dies Kapitel verlangen 4). 

Solche Stelle ist aber auch im folgenden schwer zu finden. 


ihr nicht nur gleichgeordnet, sondern iibergeordnet ist, zeigt doch 
deutlich der V. 14, wo gesagt wird, dass der Tod geherrscht habe auch 
zu der Zeit, wo die Siinde wegen fehlenden Gesetzes eine selbststaindige 
Wirkung nicht ausiiben konnte, da die Siinde ohne Gesetz nicht ange- 
rechnet wird oder (78) tot ist. Da ist also von einer selbststandigen, 
souverdnen Herrschaft der Siinde garnicht die Rede, sondern der absolut 
souverane Herr, der durch sie nun einmal hineingekommen ist und auch, 
wahrend sie selbst tot ist, seine Herrschaft ausiibt, ist der déraros. 
Von einer Herrschaft der Siinde kann dann eben nur gesprochen werden, 
wie bei einem Kanzler, der seinem Kaiser den Thron gebaut hat. Von 
jetzt an regiert der Kaiser, und der Kanzler nur noch, sofern er der 
erste Unterthan des Kaisers ist, fiir ihn handelt und somit an seiner 
Regierungsherrlichkeit teilnimmt. Der Kaiser ist Herr und bleibt es, 
auch wenn der Kanzler einmal stirbt; der Kanzler nur noch, sofern er 
des Kaisers Geschafte besorgt. So herrscht die Pest im Tode. Freilich 
wird der Tod durch die Pest gewirkt. Aber von einer Herrschaft 
der Pest spricht man doch nur, weil sie der Majestit dieses machtig- 
sten Kénigs den Weg bereitet und dadurch von seiner furehtbaren 
Herrlichkeit etwas mitbekommt. Die Siinde ist das Gift, welches mit 
einer kéniglichen Gewalt ausgeriistet ist, weil es dem gréssten aller 
Kénige, dem Tod, zum Siege verhilft. Ware es nicht titlich, so wiirde 
man es nicht fiirchten, ihm keine Herrschergewalt zusprechen. So ist 
nicht, wie Pfleiderer sagt, der Tod das Mittel der Ausiibung und Dar- 


stellung ihrer Herrschaft. Diese Ausiibung und Darstellung geschieht — 


doch wohl durch die Einzelsiinden, die madjucte, émvvutee UW. 8. W., 
die sie in dem von ihr besessenen Menschen wirkt. Aber diese alle 
sind dem Paulus minderwertig und minder furchtbar, und darum nennt 
er sie da nicht, wo er yon der Kénigsherrschaft der Siinde spricht. Mit 
kéniglicher Gewalt scheint sie nur dadurch ausgeriistet, dass sie 
itberall, wo sie weilt, die Wegbahnerin ist des Kénigs Tod und darum 
anteil gewinnt an seiner diisteren Majestiit. 

*) Vgl. Lipsius, Handk., S. 111: Unter dem Tode ist nicht der 


geistige Tod‘ zu verstehen, sondern der leibliche Tod ohne Hoffnung © 


auf Auferstehung, der also allerdings fiir die Nichterlésten zum ewigen 
Tode wird, zum immerwahrenden Ausschluss von der tw und ddé« des 
messianischen Reiches‘. 
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_ Denn zuniichst folgen eine Menge Orter, an denen Sévatog vor- 
kommt, und wo an einen derartigen moralischen Tod, als Ver- 
nichtung der sittlichen Lebenskriifte, garnicht gedacht werden 
kann. Es heisst 62: ,otziveg azrePcvouer th duagtia. Das ist 
freilich scheinbar kein physisches Sterben. Ich sage scheinbar. 
Denn thatsichlich geht meiner Meinung nach gemiss paulinischer 
' Lehre wirklich, durch die unio mystica mit Christus, in der 
_ Taufe ein, wenn auch unsichtbares, doch nicht minder reales 
Absterben des Fleisches vor sich; vgl. weiter unten. Allein 
wenn man den Ausdruck selbst bildlich fassen wollte, so wiire 
der Tod doch auch im Bilde nicht vorgestellt als sittlicher Fall 
in die Tiefe, — im Gegenteil —, sondern als ein Aufheben und 
Vergehen der Existenz. Wir sind der Siinde abgestorben und 
_ infolgedessen fiir sie nicht mehr da. Ebenso erst recht natiirlich 
V. 3: ,eig tev Savator abtobd tBantiodnuer', V. 4: ,ovveragqnuer 
ovy att dla Tov Baztiomatog sig TOV Fevator‘, V. 5: ,et yao 
Ovugrtor yEeyovauey TH Omotwuate TOL Favatov avtov‘, V. 7: 
0 yao arodavar dedixalwtar azo tHg cmagtiag’, V. 8—10: 
ei 0& axetavouev otrv Xguor@, meotetouey Ore zai ovytnoouer 
ait@, eiddteg Ot 6 Xouotog . . . obuéte azcodrijoxEer’ Javatog 
attod ovvéte xvelever. 0 yao anédavey tH auagtig anédaver 
égazak. Uberall ein wirkliches Sterben, ein Untergehn des 
Daseins. Von einem moralischen Fall ist keine Rede, fiir ihn 
kein Platz. Nun aber hebt der Zweifel oder vielmehr die ver- 
friihte Gewissheit wieder an in V. 13: ,wagaorioare éavtovs ty 
Sep woe ex vexedy Cwvtac.. Hier kann doch von wirklichem 
Tod nicht die Rede sein. Denn die Leser sind eben doch noch 
nicht physisch gestorben gewesen. Es kann also nur gemeint. 
sein, dass sie moralisch tot gewesen und sich nun als zu mo- 
ralischem Leben wiedererweckt erweisen sollen. Ja, da das nun 
(nach dem adda) der Gegensatz sein soll zu dem Hingeben der 
Glieder an die Siinde, so ist diese Bedeutung des vexgot als mo- 
ralisch tot erwiesen. Allein auch hier trifft der Beweis das Ziel 
nicht. Denn einmal ist noch keineswegs sicher, dass mit dem 
Wort vezxeot der Zustand der Christen in ihrer’ vorchristlichen 
Zeit gemeint sei. Von diesem sagt vielmehr der Apostel V. 21, 
dass er nicht gleichbedeutend gewesen sei mit Tod, sondern diesen 
notwendig in seinem Gefolge gehabt habe. Es ist deswegen wohl 
noch niiherliegend, das vexgot auf den Tod zu beziehen, in den 
sie, wie eben bewiesen war, durch die Taufe hineinbegraben seien. 
7 * 
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Weil sie durch diesen Tod, gleichwie Christus, der Siinde weg- 
gestorben und nun doch nicht im Tod geblieben, sondern mit 
ihm auferweckt seien, jetzt also von der Siinde befreit lebten, so 
sollten sie sich auch nicht wieder der Siinde zu Knechten machen. 
Also auch die vexgol wie jenes azvo9rvyoxewv keineswegs ein mo- 
ralischer, sondern ein — bildlich oder eigentlich zu nehmender — 
physischer Tod. Und diese Auffassung empfiehlt sich noch be- 
sonders deswegen, weil unmittelbar vorher gesagt ist, die Leser 
michten sich rechnen vexgoi tH auaotic, abgestorben der Siinde, 
gleichwie Christus derselben abgestorben sei. — Trotzdem bleibt 
die Méglichkeit, das Wort auf den Stand vor der Taufe zu be- 
ziehen und diesen also als Tod bezeichnet zu sehn, ja immerhin 
offen. Und da zwei Stellen existieren, wo unzweideutig das 
Sterben als bereits eingetreten bezeichnet wird und zwar nicht 
durch die Taufe, sondern als Folge der Siinde eingetreten, so 
wollen wir immerhin einmal die Annahme setzen, auch hier seien 
die Getauften vexgot gewesen bereits vor der Taufe, durch un- 
mittelbare Wirkung der Siinde (und des Gesetzes), und durch 
den Eintritt ins Christentum wieder Cwvreg geworden. Wir 
miissen dann jene beiden Stellen mit dieser gemeinsam behandeln 
und wollen darum dieselben hier erértern. Es sind die Worte 
710: ,8dovons dé tho évtokng n cuaotia avétyoer, eyo dé 
anédavor, nai etpétn mor % evtodyn x sig Cwny avery sic Fa- 
vatov’ und 810 ,€ dé Xouotdg éy Duly, TO Mev OMA vExedr dla 
aQuagtiay, to O& reduc Con dia dtxcvootynr’. Unzweifelhaft, 
sagt man, ist in dem ersteren dieser beiden Ausspriiche von 
einem geistigen, inneren Tode die Rede. Denn Paulus lebt ja 
noch. Trotzdem sagt er, infolge des durch das hinzutretende 
Gebot hervorgerufenen Auflebens der Siinde sei er gestorben. 
Also doch nur sein Geist oder, da dieser Tod mit dem Aufleben 
der Siinde unmittelbar zusammenfallt, seine Kraft zum Guten. 
Das also ist der Tod, den die Siinde wirkt, sobald sie von einem 
Herrschaftsgebiet Besitz nimmt. Sie lahmt in ihm diejenigen 
Lebenskrafte, welche zum Guten hinstreben. Sie wirkt eben das, 
was Paulus dann V. 19 als diesen unseligen Zustand schildert: 
wnicht was ich will, das Gute, thue ich, sondern was ich nicht 
will, das Bése, das thue ich‘ Und wenn er daraus schliesst, 
dass also nicht er, sondern die in ihm wohnende Siinde das voll- 
bringe, so sagt er eben auch damit schon aus, dass anstelle 
seiner abgestorbenen eigenen Lebenspotenz als herrschende Kraft 
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die Siinde getreten sei. Sie hat, sagt man, durch ihr Aufleben 
den inneren, zum guten strebenden Menschen getitet. So ist 
also dieser Tod nicht ein physischer, sondern ein moralischer, 
ein geistiger Tod. Und was man vom sittlichen Tod redet, der 
eigentlich das sei, was Paulus unter Savatoe verstehe, das stiitzt 
sich wesentlich auf diesen Ort. Der Tod, der durch die Siinde 
in die Welt gekommen sei, wird ihm gleichgesetzt. Auch er und 
so die ganze tétende Wirksamkeit der Siinde ist darnach nichts 
anderes, als die verursachte Unkraft zum Guten und das dadurch 
erzielte Gefiihl der Unseligkeit und Verworfenheit. — Allein selbst 
an dieser Stelle erheben sich gegen solche Auffassung des Iavarog 
gewichtige und durchschlagende Bedenken. Auch hier ist der 
Tod kein geistiger, sondern ein physischer; und ein sittlicher 
nur insofern, als die sittlichen Krafte nach paulinischer 
Denkweise nicht so wie wir es jetzt vorstellen, rein ideeller Natur 
sind, sondern eng im Physischen wurzeln. Dass sie dem 
zevevjie immanent sind, spricht nicht dagegen; denn dieses hat 
eben, wie bereits Holsten und Pfleiderer langst erwiesen haben, 
emen entschieden physischen, besser metaphysischen, jedenfalls 
stofflichen Karakter. Und es ist doch schief, wenn noch Weiz- 


sticker, apost. Zeitalter II. Aufl. S. 7 argumentiert, die Vision 


des Paulus miisse auch nach seiner eigenen Auffassung nur ein 
inneres Erlebnis gewesen sein, da er nur einen geistigen Aufer- 
stehungsleib kenne, und Geist unsichtbar sei. Das Gegenteil ist 
der Fall, wie auch W. selbst schon auf S. 13 unten ausfihrt, 
wo er geradezu sagt, auch der Auferstandene sei in seiner pneu- 
matischen Form — im Lichtglanz — sichtbar gewesen, und zwar 
auch fir zeitliche Augen. Vgl. u. Kap. 3. — Dass an unserer 
Stelle dieselben Anschauungen zugrunde liegen, und die Lahmung 
der sittlichen Krafte nicht durch einen ,geistigen‘, sondern durch 


einen physischen Tod erfolgt ist, geht daraus hervor, dass gerade 


der innere Mensch ja durchaus nicht tot ist, sondern lebt und 
seine Richtung zum Guten ganz unbeeinflusst beibehalt. Ein 
,geistiger‘ Tod wire dann erfolgt, wenn nicht blos die Kraft, es 
auszufiihren, sondern auch die Lust, das Gute zu erstreben, er- 
storben ware. Das ist aber nicht der Fall. Gerade der 
innere Mensch lebt und lebt in voller Kraft. ,ovvidowae 
yao THD VOUM TOD FEot natd TOY 2ow ev IQw7or', heisst es V. 22. 
Man will den Ton darauf legen, dass es nach V. 23 der vOUG 
sei, der diese Richtung auf das Gute beibehalten habe, und fasst 
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diesen als eine mehr formale Existenz, die Urteilskraft, die dem 
Gesetz von verstandeswegen als einem guten zustimmt. Indessen 
es ist nicht der Verstand allein, der das Gute als gut beurteilt, 
sondern auch der Wille, der ihm zustrebt: 0 SéAw ayadov heisst 
es; und ebenso V. 21 1 Sédovte éuoi zoreiy to xahov. Das, 
was Paulus als sein eigentliches Ich auffasst, sein Denken und 
sein Wollen stimmt durchaus mit dem Guten iiberein; und als 
ein ganz fremdes liegt ihm das Bose bei, wagaxertar V. 21. 
Aber eben die Kraft, das Gute zu thun, fehlt, — so sagt man; 
und sie ist eben eine geistige, ja das Zentrum des Geistes. Allein 
in welcher wirklich geistigen Funktion will man denn diese 
Kraft suchen, da doch die wirklich geistigen Krafte, die des 
Denkens und des Wollens, durchaus vom Bésen garnicht berihrt 
sind, sondern im vollsten Einklang mit dem Guten sich be- 
finden? Erlahmt etwa der Wille zum Guten oder irgend ein 
anderer Teil, mit dem der innere Mensch das Gute umfasst? 
Keineswegs; sondern er freut sich am Gesetz, er kampft mit 
mit ganzer Einsetzung seiner selbst fiir das Gute. Und es bleibt 
dabei: nicht irgend eine Seite des Geistes, sondern der ganze 
innere Mensch — mit entschiedenerem Wort kann man doch 
wohl alles, was an Geist und geistigen Kraften im Menschen 
wohnte, nicht zusammenfassen, — lebt und befindet sich mit 
Gott und Gottes Gesetz im vdlligsten Einverstindnis. Also ist 
es doch wohl klar, dass nicht der innere, sondern der dussere 
Mensch gestorben ist, und dass die Kraft, sittlich zu handeln, 
nach der paulinischen Vorstellungsweise dem letzteren beiliegt. 
Seine, des dusseren Menschen, des Leibes Lebenskraft und Kraft 
der Selbstregierung, der spontanen Thiatigkeit ist gestorben, und 
wie einer toten, leblosen Masse bedient sich seiner die Siinde. 
Er ist das Organ sittlichen oder unsittlichen Handelns; die 
Stellung des inneren Menschen zu diesem Handeln kommt fir 
Paulus nicht inbetracht. Wahrend der innere Mensch durchaus 
am Leben ist, und Paulus von sich sagen kann: ,ovvyqdouce to 
vou “ata tov éow GvFegwror, ist der Leib infolge der 
Wirkung der Siinde gestorben und vollbringt wie eine Maschine 
deren Geschafte. Und wahrend der Geist das Gute will, kommt 
durch den Leib, der tot in der Gewalt des Bésen ist, das Bése 
heraus. So sitzt das Bése nicht in dem geistigen Teil des 
Menschen, sondern in seinem stofflichen. Es ist durchaus wortlich 
zu verstehn, — und wozu betonte er es sonst auch tiberhaupt? — 
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dass das Nichtgute é 1 oagxt wohne d. h. in dem Stoff, 
aus dem der Leib besteht; wie er es weiter unten noch naher 
definiert: wihrend der innere Mensch mit dem Guten iiberein- 
stimmt, waltet das Gesetz der Siinde in den Gliedern. Denn. 
ihre Lebenskraft und Bewegungsfreiheit ist gestorben, und sie 
kénnen sich deswegen nicht mehr mit dem inneren Menschen in 
Rapport setzen. Und was hilft es alles, wenn der innere Mensch 
auch noch so intakt, auch noch so unstriflich und gut ist; nicht 
was der innere, sondern was der dussere Mensch thut, gilt; und 
der ist eben gestorben und wird nicht durch das eigene Lebens- 
prinzip, sondern durch die Siinde regiert, die an dessen Stelle 
getreten ist. Noch einmal also: nicht einen geistigen, sondern 
einen physischen Tod hat die Siinde gewirkt; und einen sittlichen 
nur insofern, als nicht der Geist, der innere Mensch1), sondern 
der dussere Mensch, der aus Fleisch und Blut, aus Rumpf und 
Gliedern besteht, als Organ des sittlichen gilt. Er ist gestorben; 
und weil nun formell auf das Thun des Guten als Preis: das 
Leben gesetzt ist — 6 zcoujoag atta Cyoetar év avtoig —, 80 
kann er auch niemals wieder zum Leben gelangen. Denn er 
ist eben als tote Masse das Werkzeug der Siinde geworden und 
muss thun, was sie will. Die siindlose Richtung des inneren 
Menschen aber gilt nichts. Er kénnte das allein ausschlag- 
gebende dussere Thun des Guten nur dann durchsetzen, wenn er 
wieder einen Leib als Organ bekiame, der nicht tot die Maschine 
der Siinde ware, sondern lebte und darum die Kraft bes&sse, im 
Sinne des inneren Menschen auch dusserlich zu handeln. Der von 
der Siinde gewirkte Tod ist also der Tod des Leibes; und 
die Erlésung, um die es sich fiir Paulus handelt, ist die 


-Erlésung aus dem gestorbenen Leib und Bekleidung mit 


einem andern, der der Sitz der Gerechtigkeit sein und dadurch 
der Cw aiwrtog teilhaftig werden kann. Ganz von selbst ergiebt 
sich nun, wie dieser Abschnitt geradezu mit Notwendigkeit aus- 


1) Man muss diese zwei Begriffe durchaus identisch setzen, wenn 
man yon ,geistigem Tod‘ reden will, nicht aber das paulinische mvevuo 
dazwischen werfen. Dieses kann iiberhaupt nicht sterben (vgl. u. Kap. 2 
und zu I. Kor.55 in Kap.4) und war auch vor der Taufe garnicht vor- 
handen. Von geistigem Tod kann man also nur dann sprechen, wenn 
man darunter Geist in unserm modernen Sinne versteht, d. h. die 
Kriifte des Fiihlens, Denkens und Wollens, eben das, was Paulus den 


inneren Menschen nennt. 
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lauft in den Wunsch heissester Sehnsucht: ,tadaiztwgog eyo 
dv douzcog, tig us Ooerar & TO odpatog tod Iavarov tovTOV‘. 
Keine Pressungen und gezwungene Deutungen des o@ua tov 
Savatov sind notwendig. Nicht als Masse, als férmlich leibhaft 
gewordene grausige Wirklichkeit des Todes oder was dergleichen 
iibertragene Bedeutungen mehr sein kénnen, ist dies auf Schritt 
und Tritt in’ stets gleichem Sinne uns begegnende Wort owua 
zu fassen. Sondern es ist, wie immer, einfach der Leib, dieser 
Leib des Todes, dieser sein gestorbener Fleischesleib, von dem 
der Tod ein- fir allemal, unitiberwindlich und unvertreibbar 
Besitz genommen hat, aus dem er erlést zu werden schmachtet. 
Aus der Gerechtigkeit kommt Leben: und eben das ist das 
furchtbare, dass die erste Wirkung der auflebenden Siinde war, 
den Leib zu téten, dass er nun ihr lebloses Werkzeug ist und 
darum nimmerdar sich Gerechtigkeit schaffen kann. Nur wenn 
dieser Fleischesleib schon bei Lebzeiten abgethan werden, und 
ein anderer an seine Stelle gesetzt werden kénnte, nur dann ware 
Gerechtigkeit und durch sie das Leben méglich, das wir als 
héchstes Ziel des paulinischen Sehnens nun schon so oft gefunden. 
Aber wer soll das thun? ,Ich elender Mensch, wer wird mich 
erlésen aus diesem Leibe des Todes?é 1) 

So ist denn ja auch in der zweiten Stelle, 810, ausdriicklich 
das o@ua@ genannt als derjenige Teil, der durch Wirkung der 
Siinde tot sei. Weshalb und inwiefern der Leib tot bleibe auch 
nach der Taufe, ist eine andere Frage und kann erst an anderm 
Ort beantwortet werden, da es uns hier nur darauf ankommt, den 
physischen Tod als die von Paulus so beklagte Folge der Siinde 
zu erweisen. Jedenfalls aber ist noch einmal recht deutlich aus- 
gesprochen, dass er nicht einen inneren Tod gemeint hat, als er 
sagte: ,@yo dé aédavor’, sondern dass ihm das, wie immer und 
liberall, ein Sterben des Leibes bedeutete. Der Leib, — nichts 
anderes — ist von da an tot®); und zwar natiirlich der Leib 


1) Ob das rovrou zu Leib oder zu Tod zu ziehen (,dem Leibe dieses 
— so untiberwindlich zur Herrschaft gekommenen — Todes‘), ist hierbei 
gleichgiiltig. Mir scheint es der Stellung wegen mehr den ganzen Be- 
griff, als nur die zweite Halfte umfassen zu sollen, die wohl deutlicher 
mit Tov Gwuctos rovtov tod Farvdrou bezeichnet ware. Vielleicht gehérte 
es in dem Gefithl des Paulus zu beidem. 

*) Es geht doch wohl nicht an, vexeds hier mit Pfleiderer (6. 213), 
der es zwar auch yon leiblichem Tod fasst um des folgenden dynrov 
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als Fleischesleib, denn nur er war bei dem Aufleben der Siinde 
bereits vorhanden und stellte mit seinem Fleisch und Blut und 
seinen Gliedern das Herrschaftsgebiet der Siinde dar. 
Berechtigt ist hier nun freilich die Frage, wie denn Paulus 
das habe bekaupten kénnen, dass wirklich realiter der Leib ge- 
storben sei, da er sich doch noch in lebendigem Leibe befand. 
Die Antwort liegt einmal in dem Begriff, den er mit Savatog 


und vezgdg verbindet. Er bezeichnet mit vexedg nicht blos das ~ 
seiner Existenz nach vdllig aufgeléste, in Verwesung und Faulnis; 


ins Nichts iibergegangene, sondern die rein stoffliche Masse, 
tiberhaupt etwas, das nicht imstande ist, sich thatig zu dussern 
und im Dasein zu behaupten. So ist die cagtia ohne das 
Gesetz im Menschen zwar vorhanden, aber vexed; sie kann sich, 
namentlich in ihrer todtbringenden Wirkung, nicht geltend machen; 
sie ist leblos, kraftlos. Demgemass kann auch der Leib als 
yvexeog bezeichnet werden, sobald ihm seine Kraft, sich frei zu 
fiussern und sein Dasein zu behaupten, benommen ist: Er ist 
nicht mehr ein fiir sich und in sich bestehendes Ding, sondern 
nur noch eine Stoffmasse, in der der Tod haust, die in bestandiger 
Zersetzung begriffen ist und, an sich tot, nur noch durch eine 
andere, von aussen hereingekommene Macht in ihren Fugen ge- 
halten wird. Diese Macht ist die Siinde, die anstatt seines eigent- 
lichen Lebensprinzips von ihm Besitz ergriffen hat. Und in der 
Personifizierung derselben, die aus der Siinde ein wirklich leben- 
diges Etwas macht, liegt die zweite Erklirung fiir die Thatsache, 
dass der gestorbene Leib noch Handlungen vollbringt. Uber 
diese Personifizierung haben wir im folgenden Kapitel unter No. 2 
zu handeln. MHier wird schon klar sein, dass sie in dem Leib, 
der ja jedenfalls unzweideutig als gestorben und tot bezeichnet 
ist, haust und die Handlungen in ihm vollbringt; etwa — um 
einen in mancher Hinsicht passenden Vergleich zu gebrauchen — 
wie die ganz fremde Macht der Elektrizitaét ein abgestorbenes 
Nervensystem beliebig zum Zucken bringen kann, nicht wie die 
Glieder wollen, sondern wie die Elektrizitét will. Man mége 
das krass materielle dieses Bildes damit’ entschuldigen, dass jeder 
Vergleich hinkt. Das hinkende liegt hier darin, dass eben die 


willen, einfach als ,dem Tode verfallen‘ zu tibersetzen. Das wire eben 
$rrtés, was doch mit vezxecds nicht identisch ist. Dieses setzt vielmehr 
das Sterben ebenso als schon geschehen voraus, wie émédavoy 710. 
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Siinde nicht blos eine Kraft, sondern ein lebendig wirkendes 
Wesen ist. Aber dass als eine materielle, besser gesagt sub- 
stanzielle, jedenfalls persénliche, seinem Ich ganz fremde Macht 
sie dem Paulus erscheint, geht doch auch aus dem Wort hervor: 
jovxére eye xategyacouae aito, hdd % évotxoioa év émol 
ducaetta’. Sie wohnt, ebenso persénlich, wie er selbst als innerer 
Mensch, in seinen Gliedern, in dem abgestorbenen Leib und 
wirkt in demselben solange, bis dessen Auflésung auch dusserlich 
erfolgt. Damit hat sie dann zwar ihr eigenes Herrschaftsgebiet 
vernichtet, und der Mensch ist nun wieder gerecht, 6 anodavor 
dedtxalwrar a0 tHG cuaotiag, da ja nur in dem Leibe die 
Siinde hauste. Aber diese Gerechtigkeit hilft ihm nichts mehr, 
denn er ist gestorben, ohne eine Lebenskraft in sich zu besitzen, 
die wieder aufieben kénnte, er ist fir ewig gestorben. — So 
mag man einstweilen es sich versténdlich machen, dass der 
Mensch auch in seinem physisch gestorbenen Leibe noch eine 
zeitlang zu dauern und das Bose zu vollbringen vermag, bis die 
/ ganzliche Auflésung erfolgt. Auch weshalb das owua einmal 
als vexgov und dann auch wieder nur Syytdv bezeichnet wird, 
so Tig u. 6. ist damit erklart, sofern bei letzterer Bezeichnung 
das Hauptgewicht wieder darauf gelegt wird, dass die Auflésung, 
wenn auch begonnen und nicht mehr aufzuhalten, doch noch 
nicht ganz erfolgt ist. Genug indess, wenn wir hier eben nur 
dieses erwiesen haben, dass es der physische Tod des Leibes ist, 
den die Siinde wirkt, und dass nach einer Erlésung aus diesem 
rettungslos dem Tod verfallenen, yon ihm schon _besessenen 
Leibe der innere Mensch des Paulus yor seiner Bekehrung 
schmachtete. 

Weitere Stellen, die dazu aufforderten, den Tod nicht als 
physischen, sondern als moralischen Tod aufzufassen, existieren 
nun nicht. Wir gehen zum Uberfluss bis zu der grossen Doxo- 
logie am Schluss des 8. Kapitels die Stellen, an denen Iavaroc 
mit arco dynoxey vorkommt, nacheinander durch. Die Worte 
616 dovdod gore w vaaxovere, ror cuagtiag sig Idvatoy be- 
sagen fiir unsere Frage nichts neues. Ist Savatog, wie iiberall 
anderswo und unserm Beweis nach auch bei Paulus, leibliches 
Sterben, so auch hier. Ebenso V.21 td yao tédocg éxsivwy a- 
vatog, wortiber wir schon sprachen; und V. 23 ta yao dwwme 
TiS auaetiag Sevetog ebenso. Selbstverstindlich ist keine 
andere Bedeutung, als die des physischen Sterbens, méglich 7a: 
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€av O€ AOFarN O arI}\Q, xarieyrrat a7 TOL VOUOL TOD aVdodG*, 
und V. 3 ,éav dé azcotarvn 6 arijg, ghevdéga eoriv azo tot 
vouov'. Das Javaroty in 7, Wore, adehqoi mov, zai vuetc 
EFavarwIyte Ty vOup OL& TOL Geuatog tod Xgvotod* wird schon 
durch die Gleichsetzung mit dem Sterben des Mannes, das seine 
Ehefrau von dem Ehegesetz losbindet, auch zu physischem Sterben 
gemacht, das durch die unio mystica mit Christus auch an den 
Glaubigen sich vollzieht dua tot owuatog tot Xootov. Will 
man das als nicht reales, sondern bildlich aufzufassendes oder 
vielmehr ,im Prinzip geschehenes‘ Sterben nehmen, so haben wir 
an diesem Ort noch nichts dagegen einzuwenden. Jedenfalls ist 
es kein moralischer, kein geistiger Tod im Sinne von Vernichtung 
der geistigen Krafte zum Guten, sondern ein physischer, leiblicher, 
da er die Nacherlebung des Todes Christi sein soll. Er bedeutet 
auch hier Vernichtung der Existenz, in diesem Fall der 
Existenz im o@uc tig oaox0c. Ebensowenig kann man in 75 
ta madnucta TOY auagtidy Ta dla TOb VYOUMOVY eyoyEltO ev 
Tog méheow HUG sig TO LaQOpoRT Oa TH avatiy‘ eine Gleich- 
setzung des Savarog mit sittlicher Verlorenheit oder mit Ver- 
dammnis zur Qual finden. Zwar ist eine gewisse Personifizierung 
des Icvatog in ahnlicher Weise, wie vorher der auagria, nicht 
zu verkennen. Wir bringen Frucht dem Tode; durch die Siinde 
getrieben, verrichten wir des Todes Geschafte, arbeiten wir der 
Bevélkerung seines Reiches entgegen, da wir lauter Dinge ver- 
richten, die der lebenbringenden Gesetzeserfiillung schnurstracks 
entgegenlaufen; Dinge, von denen geschrieben steht, ihr Ende 
sei der Tod. Aber solche Personifizierung ist keine andere, als 
die I. Kor. 1526: éoyarog éy9o00¢ xatagyeitar Javatog. Der 
Tod ist nur gefasst als Todesengel, als Todesgott; wie bei allen 
Gottwesen, die einer Personifizierung gleichkommen (iustitia, ter- 
minus u. s. w.), dieser Wechsel im Gebrauch des Worts bald als 
Dingwort, bald als Personenname naturgemiss bestindig wieder- 
kehrt. Allein der Tod ist damit doch nichts anders als der Gott 
oder aber der Begriff des physischen Sterbens, dem die Siinden- 
knechte verfallen sind und ihr Lebenlang langsam zuwandern, 
seine Ernte besorgend. Wiederum als Daseinsvernichtung er- 
scheint er 76 ,xarroynInuer a0 tot vouov, amodavdrtes ev 
@ nareyoueda. Der Fleischesleib, dem der vouog galt, ist 
hinweggestorben in der Einswerdung mit dem Tode Christi. 
Vielleicht ist es nur bildlich oder ,prinzipiell‘ geschehen; ich 
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glaube das Gegenteil erweisen zu kénnen; jedenfalls ist das 
Sterben wirklich als Sterben, als Vernichtet- und Beseitigtwerden 
gedacht. Uber éyw dé avédavov V. 10 haben wir schon ge- 
handelt. ,zal eigé9n wor | evtodn 4 ig Cwiy avrn eig I¢- 
vatov’ gehdrt dazu. ,70 obv ayadiv tuoi éeyévero Favacoc'; 
V. 13 ist nicht davon zu trennen; ebenso an demselben Ort 
aucotia dia tod ayadot wou xaregyatouéyn Javeroy’. Endlich 
der Gipfel des Kapitels tig we dvoetar @% tod owuatog tov Fa- 
vatov tovtov ist schon erschépfend erértert. Es folgt im achten 
Kapitel V. 2 ,0 ya@ vouog tod mveiuatog .. . . Fhevdequaev 
Gé &nO TOL vOMOv TG amagtiac zai tov Javatov‘'. Die Be- 
deutung des Javarog ergiebt sich dabei aus dem, was in den 
Worten duagtia avelnoer, éyo 0 azcédavoy als Inhalt des 
Todes sich ergeben hat. Er war physischer Tod, Sterben des 
aiusseren Menschen; Tod also wirklich Sterben, Daseinsvernichtung. 
Auch 86 wird keineswegs eine andere Bedeutung gefordert, wo 
es heisst: ,t0 yao godvnua tig oagxog Iavatoc’. Man michte 
wohl hier an das erinnern, was sonst als Funktion des Fleisches 
genannt wird: ,Die Werke des Fleisches sind Hurerei, Unreinig- 
keit u. s. w.‘, Gal. 519 ff. Allein gerade dort schliesst die Auf- 
zihlung dieser Werke mit der Erinnerung 2 mQ0keyw duty 
nadwc meoéizov St ot ta toLlaita meaoocortes Baorheiay Seow 
ov zxAnoovonyoovow. Also die eigentliche und endgiiltige Wirk- 
ung des Fleisches, derentwegen auch seine nachste Siindenwirk- 
ungen geflohen werden miissen, ist der Ausschluss aus dem 
Gottesreich. Und worin besteht das Positive dieses Ausschliessens? 
Eben, wie wir im ersten Abschnitt und auch in diesem Kapitel 
mehrfach zeigten, im Tod, wihrend die Glieder des Gottesreichs 
mit unzerstérbarem Leben begabt werden. Also der Tod, der als 
letzte Wirkung des Fleisches erscheint, ist auch kein anderer, als der 
physische Tod, die Vernichtung. Dass derselbe hier nun nicht nur als 
Wirkung, sondern als beabsichtigte Wirkung erscheint, — godrvnuc 
tS aagx0g —, das ist ein zweiter Punkt, der mit dem ersten nichts 
zu thun hat, und auf den wir im folgenden Kapitel eingehn 
werden. Endlich steht gerade am Schluss dieser Erérterung td 
usy COMMA vEexoor dia auaetiay, was bezeugt, dass der Tod, nach 
dem das Fleisch als Organ und Herrschaftsgebiet der Siinde 
trachtet, eben die Abtétung des Leibes ist, zu dem er den Stoff 
bietet. — In V.13 heisst es: ,e¢ yao xara cagua Cie, uéddere 
arcodvnoner’, Auch hier ist das Sterben einfach physisches 
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Sterben, welches eben durch die Siinde und das Fleisch an den 
Fleischwesen und Siindenknechten gewirkt wird. Ein moralischer 
Tod ist schon durch das wéddete ausgeschlossen, welches das 
Sterben in die Zukunft riickt und den nach dem Fleisch lebenden 
mit dem Tode droht, wihrend derselbe als moralischer schon 
jetzt gegenwartig wire. Es ist hier wiederum, wie in den meisten 
Stellen, der Tod als die ginzliche Auflésung gedacht, die erst 
am Lebensende eintritt. Der Orter, wo derselbe durch Wirkung 
der aufgelebten Siinde als bereits geschehen bezeichnet wird, — 
wir sahen, in welchem Sinne, — giebt es, wie bemerkt, eigentlich 
nur zwei. Jedenfalls ist auch hier wieder, wie iiberall, als die 
einzige schreckliche Folge des Siindenlebens der Tod, als beseli- 
gende Wirkung des Geistlebens das Leben genannt, und damit 
die Richtung innegehalten, die den Tod als das grésste Ubel, 
das man fliehen, das Leben als das héchste Gut, das man er- 
streben kann, betrachtet. — Endlich am Schluss des Kapitels 
in den Worten ,7réscervouat yao, btu ovte Favatog ovre Cun) xvi. 
Ovrjoetar uds ywotoar xt.‘ wird wohl niemand noch beab- 
sichtigen, dem Savarog die Bedeutung des physischen Todes zu 
rauben. Irgend ein Grund dafiir liegt jedenfalls nicht vor. — 
Im Galaterbrief kommt, um das an dieser Stelle gleich zu er- 
ledigen, das Wort Savaroc iiberhaupt nicht vor; arcodvnonEly 
nur Gal. 219 ,0v@ vouov voum axéPavor, und 21 aoa Xovords 
dwosay amédaver‘, wo nur der physische Tod infrage kommen 
kann. Die Stellen der Korintherbriefe, wo die beiden Worter 
gebraucht sind, sind fast simtlich schon besprochen; bei den 
wenigen iibrigen, wie é% tylrxovtov Javatov éovoato jude U. &. a., 
ist unzweideutig vom physischen Tod die Rede. Dass in den 
Gefangenschaftsbriefen an einen andern Gebrauch nirgend gedacht 
werden kann, wird jedermann erinnerlich sein. Eine Aufzihlung 
der Stellen in allen diesen Sendschreiben, die unsere Erérterung 
unnétig verlangern wiirde, ist iiberfliissig, weil sie ja in jeder 
Konkordanz leicht nachgeschlagen werden kénnen. 

Es ergiebt sich also das fir unsern Zweck sehr wichtige, 
dass Paulus durchaus garkeine andere Bedeutung fir 
Savatrog und axodvynonery kennt, als physischer Tod 
und physisches Sterben}4) und dass alles, was man von Tod 

1) Vgl. Lipsius, Handkomm. II. 2, S. 180: ,Die Beziehung rovrov 


auf Sevdérov (in Rom. 7) wire nur miglich, wenn #averos den ,geist- 
lichen Tod‘ bezeichnete, was bei Paulus nie der Fall ist’. 
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als geistiger Verderbnis, als Verdammnis, als innerer Unseligkeit 
gesprochen hat, Dinge sind, die dem paulinischen Sprachgebrauch 
bei der Anwendung dieser beiden Worter véllig fern liegen. 
Allerdings stehen sittliche Unfahigkeit, ewige Verlorenheit, Gefihl 
der Unseligkeit mit dem Tod in enger Verbindung; aber die erste 
entsteht durch die Erstorbenheit des Leibes, nicht des Geistes, 
die zweite besteht in dem ewigen Hingegebensein in das physische 
Sterben, in die Verginglichkeit, ohne Mittel zur Wiederbelebung, 
die dritte entspringt eben aus dem Bewusstsein dieses Todes, der 
bereits von dem Leibe Besitz genommen hat, und aus dem der 
rettungslos sterbliche und sterbende erlést zu werden schmachtet. 
Tod aber heisst Tod, Absterben der Lebenskraft des Leibes, und 
nichts anderes. 

(6. Das Leben physisches Leben.) Es ist nun zwar schon 
von selbst wahrscheinlich, muss aber doch auch noch bestimmt 
nachgewiesen werden, dass er auch mit dem Leben wirklich das 
physische Leben meint als Lebendigsein, und dass das Leben, 
welches er als héchstes Gut ansieht, dies Leben ist in unzerstér- 
barer Form, — alias ,ewiges Leben’. Es ist ja dariiber schon 
viel gehandelt worden, und Pfleiderer kommt zu dem Schluss: 
,Das eschatologische Mitleben mit Christo verwandelt sich dem 
Apostel unter der Hand in das ethische neue Leben der christ- 
lichen Gegenwart‘!). Und von vielen Theologen wird nun, in 
Anerkennung, dass er thatsichlich dem Leben einen Platz ein- 
raume noch iiber dexaoovvy, und &yLaoUOG, dies ,neue ethische 
Leben‘ fast prinzipiell eingeschoben, wo iiberall die Cwy als 
héchstes Gut genannt ist. Er soll dann als Gipfel des Er- 
strebenswerten nicht die Lebenskraft, die dem Leib genommen, 
sondern die véllige sittliche Erneuerung des inneren Menschen 
angesehn haben, und diese soll unter der Cay oder der Coy 
aiwviog verstanden werden. — Wir wollen nun zunachst dies 
ohne weiteres einriumen: dass der sittliche Genius des Apostels 
mit der gleichen Glut, mit der er den Tod und das Vergehen 
floh und das Leben herbeiseufzte, auch die Siinde gehasst und 


*) So in der I. Aufl., 8. 196, die in diesem Punkt an Klarheit der 
Position wohl vor der II. Aufl. den Vorzug hat. Diese spricht S. 201 
denselben Gedanken mit geringer Anderung und einem Hinweis auf die 
gleiche Anschauung Gunkels aus, jedoch in einer Umgebung, die m. E. 
weit mehr auf eine physische Auffassung des Begriffs ¢w7 hinfiihren 
diirfte. 
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die innere Befreiung von ihr, positiv ausgedriickt die Heiligung 
ersehnt hat; und dass deshalb, wie Tod und Siinde, so auch 
Leben und Heiligkeit in engster Bezichung zueinander stehen. 
Wie der Tod aus der Siinde folgt, so ist auch das Leben nur 


fiir den Gerechten vorhanden; und um die Hauptfrage zu beant- 


worten: ,Wie erhalte ich die Lebenskraft?‘ muss erst die Vorfrage 
erledigt sein: ,Wie werde ich gerecht?‘ Dariiber ist schon im 
ersten Abschnitt gehandelt. Und so wird immer die Thatsache, 
ob ein Mensch das Leben und die Lehensewigkeit erlangt habe, 
sich darnach beurteilen lassen, ob die Gerechtigkeit, die in einem 
heiligen Wandel sich kundgiebt, vorhanden ist; und insofern 
dussert sich das neue Leben in gutem Wandel. Allein wie die 
Siindenhandlungen nicht durch das Absterben des inneren 
Menschen, sondern des dusseren Menschen hervorgerufen waren, 
so ist auch das neue Leben nicht eine Wiederbelebung des 
inneren Menschen — der war garnicht gestorben —, sondern des 
Leibes, das physische Leben, das nun den Karakter’ der Un- 
vernichtbarkeit trigt. Und wie nicht die Ausserungen, die Siinden- 
handlungen das eigentlich furchtbare waren, sondern die That- 
sache, dass der siindigende Mensch, bereits jetzt eine leblose 


- Maschine der Siinde, dem Tod als vélliger Auflésung unrettbar 


entgegengehe, so ist auch hier nicht die Ausserung, die wieder- 


gefundene Sittlichkeit, das beseligende, der Kardinalpunkt, sondern 
die Thatsache, dass der Leib wiederbelebt ist, darum nicht mehr 
willenloses Organ der Siinde ist, sondern imstande, dem Wunsche 
des inneren Menschen gehorchend, sich durch Erweisungen der 
Gerechtigkeit ewiges Leben zu schaffen. Und so eng also die 
Sittlichkeit an dem Leben hingt, dies Leben, die Cw7, die als 
héchstes Gut dem Savarog als héchstem Ubel entgegen- 
steht, ist wirklich physisches Leben; das sog. neue 
ethische Leben als Inhalt der Vokabel Cwy kennt 
Paulus nicht. Pfleiderer giebt das im wesentlichen entschieden 
zu fir das Leben der Zukunft, das er als eschatologisches be- 
zeichnet, nicht aber fiir das der Gegenwart, das vielmehr nur 
,das spezifische Merkmal des Gottgeweihtseins‘ mit jenem gemein 


-habe und nur insofern als ,der faktische Anfang eines neuen 


Lebens‘, als ,ideeller Besitz des ewigen Lebens‘ gelten kénne. 
Zunichst ist hier wichtig, an das zu erinnern, was dieser 

um Aufhellung des Paulinismus so hochverdiente Theologe 

selbst entschieden anerkennt (S. 213), dass der durch die Siinde 
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gewirkte Tod leiblicher Tod sei; dann aber auch an das, was er 
an jener Stelle umgeht, dass dieser Tod nach Paulus bereits ein- 
getreten ist. Man lese die Ausserung Pfleiderers titber Rom. 810: 
,Ein ahnliches Schillern zwischen jenseitigem und diesseitig-inner- 
lichem Leben findet sich auch Rom. 810: 1O mév O@ua vexgov 
did auagtiay, tO dé svedua Con dra ixavoovryy, wo das vexgor 
des ersten Versgliedes wegen der Parallele: ca Synra owmara 
budy V. 11 vom leiblichen Tod und zwar so zu verstehen ist, 
dass der Leib um der Siinde willen (als Sold der Siinde) dem 
Tode verfallen, insofern schon so gut wie tot sei, wiaihrend der 
Geist um der Gerechtigkeit willen, die ihm vermége des Wohnens 
Christi in den Christen zukommt (ei Xoordg év viv), schon 
jetzt im Besitz des Lebens sich befindet, welches sich kiinftig 
auch dusserlich in der Lebendigmachung der Leiber erweisen 
wird (V. 11). Also haben wir in unserm Vers den bedeutsamen 
Gedanken, dass die Co aiwvog schon im diesseitigen Christen- 
leben als zunichst noch innerer Besitz des Geistes vorhanden 
sei. Worin soll aber diese immanente Cwy, psychologisch be- 
trachtet, bestehen, wenn nicht in neuer ethischer Qualitaét des 
Personenlebens? Sonach ist die Cw2, welche das zvetua wirkt, 
das Leben im absoluten Sinn eines aus Gott stammenden, Gott 
ahnlichen und mit Gott verbundenen Daseins, welches schon 
gegenwartig in der religids-sittlichen Neuheit oder Seligkeit und 
Kraftigung des inneren Menschen .besteht und kinftig sich in 
der Unverginglichkeit und Herrlichkeit der himmlischen Daseins- 
weise fussern wird.‘ Man beachte wohl: ist nicht das Schillern, 
das Pfleiderer diesem Gedanken nachsagt, einzig durch die Frage 
entstanden, die er hineinwirft: ,Worin soll diese immanente Cw 
bestehen, wenn nicht in neuer ethischer Qualitét des Personen- 
lebens?‘ Wer zwingt denn dazu, diese Frage zu stellen, die Cw7 
so zu fassen? Gerade weil durch diese Auffassung ein Schillern 
hineinkommt in den Gedanken, hatte der Exeget doch auf der 
Hut sein sollen und zusehn, ob nicht eine andere Fassung viel 
niher liege. Und ich meine, sie liegt nicht nur nahe genug, 
sondern sie zwingt sich mit Notwendigkeit auf. Der Leib ist 
tot; nach erfolgter vélliger Auflésung jedoch, wenn auch die 
Seele von dieser toten Leibesmasse sich getrennt haben wird, wird 
Gott die sterblichen, jetzt der Auflésung entgegengehenden Leiber 
auferwecken. Nicht jedoch durch yon aussen herantretendes 
Machtgebot, sondern durch den in ihnen wohnenden Geist. (S. das 
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nahere hieriitber unten Kap. 5.) Der Geist also ist die neu 
hereingekommene Lebenskraft, die es fertig bringt, dass, wenn 
Gott ruft, der sterbliche, in die Erde gesenkte Leib zu neuer, 
uberirdischer und unsterblicher Daseinsform sich entfaltet. Das 
also muss da ausgesprochen sein, wo der gegenwirtige Zustand 
der Glaubigen beschrieben ist. Und ist es nun nicht thatsichlich 
mit diirren Worten gesagt, wenn es heisst: ef dé Xovotdc éy 
Duty, TO Mev wma vexoor, TO dé mvertua Con? Wie das vexodg 
vom Leib gesagt ist, also physischen Tod bedeutet, so muss der 
Gegensatz Cw7 an sich auch physisches Leben sein, denn sonst 
wire es kein Gegensatz. Und das wird dadurch, dass es vom 
mvevuad ausgesagt wird, nicht unméglich, sondern vielmehr be- 
statigt. Denn dem zrvetwa kommt, wie Holsten und Pfleiderer trotz 
Beyschlag u. a. unwiderleglich nachgewiesen (s. Kap. 3), eine phy- 
sische, besser gesagt metaphysische, substanzielle Qualitait zu. Damit 
das abgestorbene o@ua einst, wenn es eingesat wird in die Erde, 
zu neuem Leben sich entfalten kénne, ist es nétig, dass ein 
neues, wirklich physisches, unzerstérbar kraftiges Leben ihm ein- 
geflésst werde. Das ist geschehn in Gestalt des wvevua. Dieses 
wohnt jetzt als Cwy in ihm und macht, dass der Tod, wenn er 
nun als Scheidung von Seele und Leib erfolgt, kein endgiiltiger 
Tod ist, sondern nur ein Schlafen, wie das Samenkorn in der 
Erde schlaft, um durch die in ihm wirkende Lebenskraft auf 
den Weckruf der Frihlingssonne zu neuer, schénerer Daseins- 
form sich zu entfalten!). Und nun vergleiche man dazu, was 
Pfleiderer an anderm Ort sagt, dort mit originaler Neuheit, 
wahrend er hier doch wohl mehr an andere heutige Theologumena 
dachte (S. 275, II. Aufl): ,Hiernach (nach dra tov évornodyt0g 
aitov zyv.), scheint die Auferstehung der Christen zwar durch 
eine der Auferweckung Christi gleichartige Machtthat Gottes be- 
wirkt zu werden, jedoch nicht ohne eine Ankniipfung an das 
schon jetzt in den Christen vorhandene héhere Leben, das vom 
aveba Cwozcocovy Christi in ihnen bewirkt ist, welches daher 
als die vermittelnde Ursache der Auferweckung bezeichnet werden 
kann‘. Und wenn die Lesart dtd 6 xtd. richtig sei, so sei es 


1) Vgl. zu diesen Ausfiihrungen auch Lipsius, Handk. z. N.T. S. 135, 
dessen Auffassung des zvevuc in V. 10 als menschliches 7y. mir jedoch, 
trotz der sonst so klaren Gedankenentwicklung L.’s, wegen V. 11 und 
der Ausfiihrungen, die ich u. Kap. 5 zu geben habe, unstatthaft er- 
scheint. 
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doch auch das gleiche: ,Der Tod wird nur den sterblichen Leib 
treffen, nicht die innere Persénlichkeit des Christen, weil in dieser 
das z:vedua wohnt, welches unvergingliches Leben und wirksame 
Kraft ist‘. Hat da nicht die Cw ganz in der von uns be- 
zeichneten Weise den Begriff physischen Lebens bekommen, dem 
das Pridikat der Unverginglichkeit zukommt? Hatte Pfleiderer 
diese Auffassung tiberall festgehalten, so wiirde er nicht von 
y einem Schillern sprechen brauchen. Es ist nicht so, dass diese 
neue Cw ,besteht in neuer ethischer Qualitét des Personen- 
lebens‘; sondern sie ist erst infolge der bereits erlangten Ge- 
rechtigkeit gewonnen und besteht ihrerseits in dem, was ihr Name 
besagt, in wirklichem physischem und zwar unverginglichem 
Leben, das im Gegensatz steht zu leiblichem, physischem Tod 
und die Wirkung hat, dass der gestorbene Leib im Grabe einmal 
nicht tot bleibt, sondern zu neuer unzerstérbarer Daseinsform 
ysich. entfaltet. -Und weil nun dies Leben mit dem averuc 
identisch ist, so kommen ihm alle Qualititen zu, die diesem bei- 
liegen: vor allem agdagoia, Joka, dvvautg u. s. w.; allerdings 
yY auch, wie diesem, die Qualitaét der Sittlichkeit. Aber etwas 
anderes ist es, ob die Cw neben anderen auch die ,ethische 
Qualitét‘ hat bezw. an dem Menschen, in dem sie jetzt 
wohnt, wirkt, oder ob sie in ihr bestande. Sie ist, um es 
noch einmal klar auszusprechen, physisches oder metaphysisches, 
unzerstérbares und unvergiingliches Leben; sie aussert sich, 
ebenso wie die Erstorbenheit des Leibes, des dussern, nicht des 
innern Menschen in Siindenhandlungen sich dusserte, ihrerseits 
in Handlungen der Gerechtigkeit. Wie der 4ussere, nicht der 
innere Mensch erstorben war, so ist auch der dussere, nicht der 
innere Mensch wiederbelebt und dadurch mit der Kraft ausge- 
stattet worden, selbst, — der fiussere Mensch, das o@ua — ein- 
mal auferweckt zu werden. Dies physische, unzerstérbare Leben 
also ist die Cw, nicht ein ,neues ethisches Leben‘. 

Aber es spricht dagegen 64: a WO7CEQ nvé99y Xeuatos &x 
vEenowy Ola vis dogyg tov mwatedc, ovtws xai nuélc év KOLVOTT TL 
Cons scegucatyowper’. Und dies ist auch die Stelle, auf olen 
z. B, Pfleiderer hauptsichlich seine Anschauung yom neuen 
ethischen Leben‘ stiitzt. Hier wird doch deutlich dies Leben als 
eine Neuheit des Wandels bezeichnet und zwar des sittlichen 
Wandels, denn es wird dies zum Beweis fiir die Irrtiimlichkeit 
der Ansicht genommen, dass man nunmehr in der Siinde zu 
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bleiben habe (V. 1). Und so setzt er und viele mit ihm vor 
das xauvorye einfach noch ein selbstgewihltes Attribut und 
sprechen nunmehr yon der ,sittlichen Neuheit des Lebens, — 
Demgegeniiber ist festzustellen, dass zunichst doch wohl alles 
darauf hinweist, dass das Leben selbst als physisches Leben ge- 
dacht ist. Es wird in Parallele gesetzt mit der Auferweckung 
Christi: wir haben seinen Tod, sein Begrabnis miterlebt, um, wie 
er auferweckt ist, — nun ergiebt sich doch von selbst das 
Schlussglied: auch mit auferweckt zu werden, in Neuheit des 
Lebens zu wandeln, gleichwie er nach dem Tode durch die Auf- 
erweckung in Neuheit der Lebens wandelte. Also Leben als 
tibersinnliches, aber physisches Leben. Und diese Bedeutung, 
die das in Neuheit des Lebens wandeln nach dem Vers selbst 
notwendig haben muss, -— wir werden gleich darauf kommen, 
dass sie auch durch das folgende entschieden bestatigt wird, — 
wird sie denn dadurch irgendwie irritiert, dass dieser Wandel in 


Neuheit des Lebens als Grund angegeben wird, weshalb man 


nicht mehr in der auagtia bleiben kénne? Man iberlege doch, 


was das Herrschaftsgebiet der auagtia ist, und was unmittelbar 
hinterher (V. 6) als nahere Erklérung der Taufwirkung ange- 
geben wird. Ihr Herrschaftsgebiet ist die oae§, beim Menschen 
das o@ua tig oaexoc. Dieses sarkische, abgestorbene, der ducoria 
gehorige oaua (o@ua TAS Guaetiac) ist nun durch die Taufe 
— ganz gleich, ob das bildlich oder wirklich gedacht ist — in 
den Tod begraben, abgestorben; der alte Mensch ist mitgekreuzigt, 
und dadurch das der auagtia gehérige o@ wa vernichtet (V. 6). 
Die Auferweckung bezieht sich also, ebenso wie die Kreuzigung, 
die Tétung, doch auf das, was getétet ist, also ebenfalls auf das 
oaua. Sie geschieht aber, ebenso wie bei Christus, natiirlich 
nicht év oat, sondern éy zcvetuatr. Die ode§, einmal vernichtet, 
bleibt vernichtet. Wird das odua, das vorher oagxivdy und 
oaozixcy war, wiedererweckt, so natiirlich als coua TEVEVLOTLACY, 
in welchem als herrschende Macht nun nicht mehr die eyaoria, 
sondern die dsxavoovvn haust. Denn jene wohnt nur in der 
oaeé, diese im zvetua. Wie es zugeht, dass die Christen, die 
nun infolge dieser Tétung und Erweckung nicht mehr éy oagzt 
sind (vgl. 89), doch noch dusserlich ein owua tragen, welches 
nicht als c@ua wvevyatixoy erscheint, ja welches im Tode immer 
noch eingesit wird als omua wryexcr, wird im 5. Kapitel zur 
Sprache kommen. Dort, wie in Kap. 3 kann erst die Gelegenheit 
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ergriffen werden, die sichtbare Fleisch- und die unsichtbare Geist- 
materie naher zu erértern. Jedenfalls ist hier wohl schon sicher, 
dass das Herrschaftsgebiet der Siinde, die oagé, der Stoff, aus 
dem der fiussere Mensch besteht, in der Taufe vernichtet ist, 
und dass sie also iiber den neuen Menschen, gleichviel welcher 
Art dessen oda nun ist, keine Gewalt mehr besitzt. Bekannt- 
lich lag vorher die Unsittlichkeit aller Handlungen nicht an dem 
inneren Menschen, sondern daran, dass der dussere Mensch durch 
Wirkung der a@uagtia erstorben war und darum sich nicht selbst- 
thitig den Wiinschen des inneren Menschen dienstbar machen 
konnte, sondern als leblose Maschine thun musste, wozu die ihn 
beherrschende Siinde ihn- zwang. Ist davon jetzt der entgegen- 
gesetzte Zustand eingetreten, so ist es der, dass der Aussere 
Mensch (wie durch ein neues iibersinnliches Blut, eine neue tiber- 
irdische Lebenspotenz, das svete) wiederbelebt worden ist und 
darum die Freiheit von der @uagtia und die Fahigkeit zuriick- 
erlangt hat, im Dienst der dcxavootvy so zu handeln, wie der an 
Gottes Gesetz sich freuende innere Mensch es begehrt. Die 
Fahigkeit, sittlich zu handeln, liegt also in dem neu erwachten 
Leben des fusseren Menschen, also einem physischen Leben, ge- 
radeso wie die Unfahigkeit dazu in der Ertétung derselben, in 
physischem Tode lag. Das neue Leben selbst also ist ein 
physisches; es hat aber die Folge, dass der neu belebte daussere 
Mensch, in dessen dusserlich totem Fleischleib bereits der neue 
lebende Geistleib verborgen ist, wieder imstande ist, der Richtung 
des inneren Mensch gemiiss, die stets unverdindert gut war, 
zu handeln. Wahrend also die xouvdrng tis Cwis selbst eine 
physische ist, ist der Wandel in dieser Lebensneuheit ein sitt- 
licher, da die Knechtung unter die Siinde ja auch nur in der 
Beschaffenheit des erstorbenen Fleischesleibes ihren Grund hatte, 
der nun gliicklich abgethan ist. Wer wird, der den alten toten 
Leib abgelegt und eine neue lebendige Daseinsform erhalten hat, 
noch dessen Knecht bleiben wollen, der nur tiber jenen alten 
toten Leib Gewalt hatte! — Man sieht, dass das ya} éeuéverr 
vy, cuaetic¢ ganz konsequent von selbst sich ergiebt, wenn man, 
wie der Text und der Vergleich mit dem Leben des auferweckten 
Christus es erfordert, die Cwy als physisches Leben fasst. Es 
ist eben ein Unterschied zwischen dem Leben selbst und dem 
Wandel in diesem Leben. 


Es wird das nun bestiitigt, wenn man die Erlauterung des 
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V. 4 in den folgenden Worten sich ansieht: sel yao ovupuroe 
yeyovaey TH Omordpmate tod Favérov abtobs, alle nai Tig ava- 
ordoews zocueda’. Hier ist ja ganz ersichtlich aus der Teil- 
nahme an seinem Tode auch die Teilnahme an seinem Leben 
geschlossen, dieses also als physisches Leben gefasst. Pfleiderer 
nennt es eschatologisches Leben und ja auch ganz mit Recht. 
Man muss nur dabei bedenken, dass Paulus sich seiner An- 
schauung nach durchweg schon in den letzten Tagen befindet 
(s. Kap. 6), dass die Erscheinung des Messias, also auch seines 
Lebens nach der Auferstehung bereits ein eschatologisches Er- 
eignis ist, und dass sich dies eschatologische Leben, wie es bei 
ihm schon jetzt besteht, auch bei seinen Gliubigen schon jetzt 
vollziehen kann. Und das ist doch jedenfalls gemeint, wenn er 
die Thatsache, dtz ov'ugutor avactacewg éoo pueda, als Beweis- 
grund dafiir nimmt, dass sie schon jetzt nach der beahsichtigten 
Wirkung der Taufe év xaivoryte Cis meouzcatjowuer. Pfleiderer 
meint: ,weil der Glaubige sich mit Christo schon eins und damit 
im ideellen Besitz des ewigen Lebens schon jetzt weiss (der Ge- 
danke von Rom. 5:1~11), so folgt ihm daraus die Pflicht, im 
neuen Leben zu wandeln als einfache logische Konsequenz‘. 
Allein erstens ist in Rom. 51-131 nichts davon geredet, dass er 
sich im ,ideellen Besitz des ewigen Lebens schon jetzt weiss‘, 
sondern es wird vielmehr dort gefolgert, dass die duxaodértes 
Frieden hatten mit Gott und die Gewissheit, von dem Zorn der- 
maleinst (Futurum V. 9. 10) gerettet zu werden. Er weiss sich 
dort im Besitz der dvxaiworg, nicht der Cwr; und die dixaiworg 
ist bekanntlich nicht identisch mit der Cwy, sondern die Be- 
dingung zur Cwy. Man darf die einzelnen Stufen unmdglich 
mit einander vertauschen, wenn man iiber jede derselben, was 
sie in den Augen des Paulus bedeutet, Klarheit gewinnen will. 
Die Cwy kommt in jenem ganzen Abschnitt nur vor als die Cox 
Christi, die seinem Iavatog entgegengestellt ist und also sein 
iibersinnlich physisches (Auferstehungs-)Leben bedeutet. Dieses 
sein physisches Leben (nicht das ewige Leben im allgemeinen) 
haben sie sich angeeignet und hoffen deshalb, aufgrund der durch 
seinen Tod geschehenen Versdhnung, in der Anteilnahme an 
seinem physischen unverginglichen Leben dermaleinst aus der 
allgemeinen avddeva gerettet zu werden. Hs ist also auch hier 
von keinem ideellen Besitz des ewigen Lebens i. allg., sondern 
héchstens von einem faktischen Besitz des physischen Aufer- 
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stehungslebens Christi die Rede. — Dann aber, was noch wich- 
tiger ist: wie kommt denn Pfleiderer zu der Behauptung, Paulus 
folgere die Pflicht, im neuen Leben zu wandeln, aus den Ge- 
danken, die in Rom. 5111 niedergelegt sind, ,als einfach lo- 
gische Konsequenz‘? Paulus zieht doch vielmehr diese einfach 
logische Konsequenz mit diirren Worten aus der blossen That- 
sache, dass man in der Taufe den leiblichen Tod Christi nach- 
erlebt habe; und er begriindet sie weiterhin mit dem ihm als 
selbstverstindlich feststehenden Satz, dass man, wie jenen, so 
auch die Auferstehung nacherleben werde. Also nicht aus dem 
Bewusstsein von dem ,ideellen Besitz des ewigen Lebens‘ folgert 
er die Pflicht, in Neuheit des Lebens zu wandeln, sondern aus 
' der Thatsache, dass man, wenn an seinem Tode, dann auch an 
seiner Auferstehung teilhaben miisse. Diese Thatsache gilt ihm 
ohne weiteres auch fir die Gegenwart. Hat man seinen Tod, 
so hat man auch sein neues Leben, welches ein physisches Auf- 
erstehungsleben ist, nacherlebt; und daraus ergiebt sich un- 
mittelbar die ,einfach logische Konsequenz‘, nun auch dieser 
physischen Neuheit des Lebens entsprechend zu wandeln, d. h. 
zu zeigen, dass der alte sarkische Leib, das oma tig auaetiac 
abgethan ist, natnoyy In , und dass der neue dussere Mensch, 
wenn auch bis zur Zeit der aoudluwug tov vicv tod Seob 
noch in den alten Formen erscheinend, doch bereits von einer 
neuen, lebenskriaftigen, der Geistsubstanz durchdrungen sei, die 
nun nicht mehr der auagria, sondern der dvxavootyy, unterthan 
sel. Fir die nahere Ausfiihrung dieses Gedankens muss ich, 
wie oben, auf die Kapitel 3 und 6 dieser Untersuchung ver- 
weisen. Man wird aber hier jetzt wohl zugeben, dass in diesem 
Abschnitt Savatog und Cw itberall in physischem Sinne gebraucht 
werden, und dass aus dieser Neuheit des physischen Lebens, 
wie vorher aus jener sarkischen Beschaffenheit des physischen, 
ausseren Menschen, Folgerungen fiir den Wandel gezogen sind; 
dass der Wandel in jenem alten physischen Leben oder besser 
Tode zeigte, wie der fussere Mensch der aueetia unterworfen 
sei; dass der Wandel in diesem neuen physischen Leben zeigen 
muss, dass der dussere Mensch von der aucagria befreit ist. 
Dass nun an allen iibrigen Stellen die Coy ebenfalls diesen 
ganz klaren Sinn eines physischen Lebens hat, und dass man 
von einem Schillern auch dabei nur dann sprechen kann, wenn 
man Fragen thut und mit Ja beantwortet, die man nach Paulus 
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nicht thun oder verneinen miisste, das lisst sich ohne grosse 
Umschweife ersichtlich machen. Gehen wir zunichst auch hier 
die Folge der Erérterung durch bis an das Ende des 8. Kapitels. 
Es kehrt 63 die Bemerkung wieder: je dé azeSavousy ody 
XQuot@, morevouevy Ore xai ourtyoousy ait@’. Wollte man 
selbst in V.5 bei éodue%a von einem logischen Futurum reden, 
des Sinnes: ,so lasst sich erwarten, dass wir auch Teilnehmer 
seiner Auferstehung sind‘, so kann hier wegen des mvovevouev 
keine Rede davon sein. Denn man miisste gerade das eben dann 
durch ,wir erwarten, wir sind iberzeugt‘ tibersetzen, und wenn 
diese Uberzeugung sich auf den Zustand der Gegenwart er- 
streckte, so miisste es heissen ore ovrvtausv att@. Dass also 
hier das Leben ein leibliches ist, ist ersichtlich. Indessen 
wirde es diesen Karakter behalten, selbst wenn: das Prisens 
gebraucht ware. Denn da die Tétung nur dem dusseren Menschen 
gegolten hat, der innere aber, dem Guten zustrebende Mensch 
weder getétet zu werden brauchte, noch nach Paulus getdétet 
worden ist, so kann auch die Auferweckung nur an dem dusseren 
vollzogen werden. So ist es denn auch einige Verse weiterhin 
verwandt. ,ovtwg xai vusic hoyilecde éavtotg sliver vexgovs 
uév tr auaoria Cartag dé tp ep‘, V. 11. Es ist hier durch 
das ovtweg wiederum das neue Leben der Christen gleichgesetzt 
dem neuen Leben Christi. Wie er ein- fiir allemal der Siinde 
abgestorben ist — doch mit dem Leibe, physisch —, und nun- 
mehr Gott lebt — abermals mit dem (pneumatischen) Leibe, 
gleichfalls physisch, iibersinnlich, so sollen sie auch sich rechnen 
als (mit dem Leibe, iiber welchen die Siinde Herr war) der 
Siinde abgestorben und gleichfalls physisch, in einer neuen 
Daseinsform, iiber welche nun Gott Herr ist, von neuem lebend. 
Wie also Christi Tod kein sittlicher, sondern ein leiblicher war, 
und sein neues Leben ein physisches Auferwecktsein, so auch, 
da er die genaue Anteilnahme an diesem Ereignis ist, ihr Sterben 
und Neuleben ein physisches. Nur dass jenes alte Dasein in 
einer Substanz und Daseinsform statthatte, iiber -welche die 
Siinde herrschte, dies neue dagegen zwar ebenso ein rein physi- 
sches Dasein, aber in einer Daseinsform, tiber welche Gott (nach 
anderen Orten die drxavoodvn oder die yaguc) Herr ist. So 
haben sie nicht nur ein physisch neues Leben, tiber welches die 
Guaotia keine Gewalt hat, sondern sollen sich auch dessen be- 
wusst sein, sich als vexoove ti apagtig und Cortag 1) dep 
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rechnen (Aoyifeo%e). Denn sonst kénnten sie, wiewohl jetzt in 
einer Daseinsform lebend, die der Siinde nicht mehr untersteht, 
freiwillig wieder in ihre Knechtschaft sich begeben und ézcumévery 
tH c&magtig. Wenn sie dagegen voll Stolz ihres neuen physi- 
schen Lebens sich bewusst sind, iiber welches nur Gott Macht 
hat, so werden sie ihr neues Dasein auch nur diesem neuen 
Herrn zur Verfiigung stellen. Die zavvi Cwy, selbst also rein 
physischer Natur, eine xawi Cwy des %w avFowsog und zwar 
in pneumatischer Daseinsform, wird nicht nur ihre ep$agoia, 
d6ga, dvvautg u. s. w. bei der Parusie zeigen, sondern auch 
wie vorher der Sdvarog des éw avdeuwzog einen unsittlichen 
Wandel zeitigte, so jetzt einen sittlichen Wandel hervorbringen. — 
Dasselbe ist der Fall in V. 13: ,zagaorjoare Eavtods woel 2x 
vexowy Covtac, was hiermit ganz auf einer Stufe steht. Dass 
die Cw aidmog V. 22f. das physische, ibersinnliche, un- 
zerstorbare Leben ist, das bei der Parusie hervortritt, ist selbst- 
verstindlich; denn es wird als das rédog bezeichnet, das iiber 
den ayiaoudg hinaus zum Schluss als letzte Frucht der Be- 
fretung von der Siinde mitgeteilt werden soll. Und weil dies 
nun das weitaus wichtigste ist, zu dessen Erringung die dexar- 
oovrvn, der ayiaoudg u. s. w. alle nur Mittel zum Zweck sind, 
so wird es auch mit Uberspringung der Wege als das Gnaden- 
geschenk Gottes zat’ éoyxv bezeichnet: ,ta yao oWama tijc 
auaetiag Iavatog, tO 0& xagquoua tov Ieov Con aiwreog ev 
Xevor@ “Inood tH xveiv jyudr. Der letzte Zusatz bezeichnet 
dabei nicht etwa bloss ,durch Chr. J. — éy ist immer etwas 
verschieden von dta —, sondern zugleich ,in der Gemeinschaft 
mit ihm dem ovy (ovrtyoousey aver@) gleichkommend; d. h. 
also auch in der Anteilnahme an allem, was ihm eigen ist und 
das Mitleben mit ihm nach paulinischem Lehrbegriff begehrenswert 
macht, nicht bloss an seiner agdagota, sondern yor allem, wie 
Be sagt, an der doga tov Seov, die er besitzt, (eoWguoey ovu- 
uogporg tig Eixovog tod viod avtov) an seiner divauts, yy@oug 
(I. Kor. 1312) u.s. f., kurz an einer ganzen zxAngovoula. Wie 
es 817 heisst: xdyoovouoe Ieod ovrzdnoorvduce dé Xguotod, 
elzeo ovrmacyousy va nai ovvdoscodmuer. 

Von selbst ergiebt sich die physische Bedeutung des in 
Rede stehenden Begriffs im Anfang von Kap. 7: ,ép ooov 
xoovoy Ci, cm Cave dvdgi déderar', ,Cdvtog tot avdedg mol- 
xahis yonuatioe’. Ebenso élwy yweig vowov ore 79, 4%, 
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Guagtia avétyoer, — wobei man gut erkennen kann, wie das 
Leben zwar (vielleicht) bildlich gebraucht und doch in der Be- 
deutung physischen Lebens genommen sein kann; denn bei der 
Siinde ist doch von ,ethischem Leben‘ keine Rede, sondern sie 
ist als physisch auflebend vorgestellt, ebenso wie mit ihrem 
physischen Aufleben der #w aydowzzog (bildlich oder wirklich) 
physisch abstirbt. Ferner die Cw7 V.10. An die Erfillung des 
Gebots ist in der Thora die Verheissung des (langen, unzer- 
stérbaren, jedenfalls physischen) Lebens gekniipft; und so kann 
gesagt werden, dasselbe sei urspriinglich gemeint als eine éyvrodj} 
ig Civ). Ebenso ist 82 ,0 yaQ vOuog tov mvretuatog tic 
Cong év Xgvot@ “Inoot‘ die Cw% das neue physische Auferstehungs- 
leben, das die Glaubigen durch die mystische Vereinigung mit 
Christus gewonnen haben. Denn er hat zuletzt (725) noch 
konstatiert, dass er nur mit dem Fleisch, mit der Substanz des 
ausseren Menschen der Siinde Knecht sei?), die bereits den Tod 
daran gewirkt habe und noch bestiindig wirke. Esghandelte sich 
darum, aus diesem Todesleib erlést zu werden; nur dadurch 
konnte auch die Siindenherrschaft gebrochen werden, denn in 
ihm herrschte sie. Das Gesetz war zu schwach dazu (83); denn 
als pneumatischen Wesens stand es dem sarkischen owua mit 
seinen Forderungen absolut fremd gegentiber (714). Und wenn 
deshalb der innere Mensch sich auch noch so sehr seiner freute, 
der fussere wurde nur um so mehr ertédtet; denn das Gesetz 
konnte nur mit dem inneren, nicht mit dem 4usseren 
Menschen in Beziehung treten. Das kann aber das 
mvevua tHo Cwng éy Xororw. Denn indem nun der 
Mensch in der ‘Taufe und der mystischen Vereinigung seinen 


1) Vgl. Weber, Syst. d. altsynag. Theologie, 8. 20f.: ,Sifre 84a 
lesen wir: »Die Worte der Thora werden verglichen mit dem Wasser. 
Wie das Wasser Leben ist fiir die Welt, so sind auch die Worte der 


Thora Leben fiir die Welt.« Dies Leben ist aber ein ewiges Leben. 


Schabbath 10a werden Gebet und Thorastudium mit einander ver- 
glichen. Da heisst es von jenem, es verleihe zeitliches, von diesem, 
es verleihe ewiges Leben. So auch schon in den Pirke aboth die Thora 
,Baum des Lebens*. 

2) Das ist natiirlich gesagt in derselben Riickversetzung in seinen 
friiheren Zustand wie der klagende Ausruf 7.,, nicht etwa um seinen 
gegenwartigen Zustand zu schildern. “Denn er hat der Siinde immer 
nur mit dem ooue gedient, nie mit dem vovs, und gerade jenes also 
musste von ihr befreit werden und ist von ihr befreit (6,. 8, u.s. w.). 
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Tod und seine Auferstehung in sich nachvollzieht, die Cor 
Christi, sein Auferstehungsleben also seinerseits gewinnt, gewinnt 
er auch die Substanz, die Daseinsform, in der dies Leben besteht. 
Das ist das zvedua (vgl. co avedua Con 810 und das oma 
avevuatixoy I.Kor. 15). Dies zvetua hat nun ebenfalls ein 
Gesetz, das der drxacoctyr, ebenso wie der oégé das der auagria 
galt. Man muss sich nicht wundern, dass ihm, obgleich wir es 
als Substanz bezeichnen, doch selbstverstindlich geistige Funk- 
tionen zukommen. Géeistige Ausserungen als ,reines Denken‘, 
wreines Sein‘, als den actus purus, um mit Biedermann zu reden, 
kennt jene Weltanschauung nicht. Allem existierenden liegt Stoff 
zugrunde, und in diesem Stoff gehn gleichzeitig Denkfunktionen 
vor. So lisst sich von der cag ein goorvmua, ein éidvuciv 
u. s. w. aussagen; und so haften an der Geistsubstanz (vgl. 
meine Ausfiihrung in ,das vierte Buch Esra‘, S. 140 ff.) selbst- 
verstindlich auch godvnua, éardvuciv u. s. f. (86, Gal. 517), 
nur in einem der gag widerstrebenden Sinne. Was nun das pneu-- 
matische Gesetz des Moses wegen der oag& nicht konnte, namlich 
aus dem Todesleib erlésen und von dem véuog TGS auagtiac 
befreien, weil die oag& noch den unvernichteten Stoff des owua 
ausmachte, das kann nun das neue pneumatische Gesetz, das 
Gesetz desjenigen zcvevuc, welches als Substanz der neuen Cc 
év Xovotm@ zugrunde liegt, sehr wohl. Denn dieses mvedua ist 
nun ja die neue lebenskriftige Substanz, in welcher die owuata 
der Christen anstelle der gekreuzigten ode auferweckt sind, und 
so hat es die Fahigkeit, anstelle des vowog der Siinde, welcher 
ihr Herrschaftsgebiet genommen ist, sein eigenes Gesetz geltend 
zu machen. Das Jédecv des inneren Menschen, der stets gut 
war, kann nun auch das zeregyateodac des ausseren hinzutreten, 
da diesem jetzt nicht mehr die tote, der @uagtia gehdrige oagé, 
sondern das lebendige, der drzaootvy und Gott gehérige wvetua 
als Substanz zugrunde liegt. 

Natiirlich ist auch das godvruc tod zvetuatog, welches 
Cw sein soll 8¢, das ewige, unvergingliche Leben, ebenso wie 
das godvnua tHg oagxog der leibliche Tod, sofern es dem 
Menschen zu lauter Handlungen treibt, deren Ende der Tod ist. 
Diesem Trachten des Fleisches steht das des Geistes gegeniiber, 
welches zu Friichten treibt, die als rédog die Cot aiwrog und 
den Frieden nach sich ziehen, — Frieden natiirlich mit Gott 
(cf. 51 elorjyny éyouey zcQd¢ tov Sedv), wahrend das Fleisch im 


123 


Feindschaftsstande gegen Gott steht (87). Man muss dabei in- 
betracht ziehen, wie dieser Vers im Kontext veranlasst ist. 
Paulus kam darauf von dem Gedanken aus, dass, was dem 
Gesetz unméglich gewesen wire durch das Fleisch, Gott voll- 
bracht habe, indem er die Siinde in dem Fleisch (seines Sohnes, 
den er in Ahnlichkeit des Siindenfleisches gesandt) gerichtet 
habe. Indem.er namlich die odeé, das einzige Herrschaftgebiet 
der Guagtia, vernichtete, hielt er Hochgericht iiber diese selbst. 
Das aber ist geschehen, damit die Rechtsforderung des Gesetzes 
erfillt wiirde an ihnen, den Christen, die nun nicht nach dem 
Fleisch wandelten, sondern nach dem Geist oder, wie nun V. 5 
als Mittelglied ausfiihrt, nicht mehr nach dem trachteten, wonach 
das Fleisch trachtet — nach Tod V. 6 —, sondern nach dem, 
wonach der Geist, d. i. nach Leben und Friede. Sodass nach 
der Epexegese von V. 5. 6 die zeégeatovvteg xara TCVEV LUO. 
identisch werden mit den Cyrotow Cony aiwmoy 27, denen cumy, 
dofa und agSagoia zuteil wird, weil sie sind xaP tzcouovny 
feyou ayadob Diese ihre neue Beschaffenheit ist der Grund, 
weshalb nun an, in oder unter ihnen (é» juiv) die Rechtsforderung 
des Gesetzes erfiillt werden kann (wohl in dem Sinne: die Liebe 
ist des Gesetzes Erfiillung). Denn das ist doch offenbar ganz 
verkehrt, wenn man in dieser Stelle einen Anklang an einen 
Siihnetod finden und hineinlesen will, Christus sei gestorben, 
damit die Rechtsforderung des Gesetzes, die auf Tod lautet, 
durch ihn auch an ihnen stellvertretend erfiillt werde. Ob und 
inwieweit Paulus den Begriff der Sithne, der dem Hebrderbrief 
ganz wesentlich ist, seinerseits hat (was wesentlich von der Auf- 
fassung von Rom. 325 und Gal. 313 abhingen wird), kénnen 
wir im Rahmen dieses Buches nicht erértern. An unserer Stelle 
liegt der Gedanke jedenfalls ganz fern. Denn wo steht denn 
etwas von der Todesstrafe, von ihrer stellvertretenden Vollziehung 
am Gottessohn und gar davon, dass dadurch der Siinde und dem 
Gesetz ihr Recht geschehen sei? (Pfleiderer II. Aufl. S. 149). Die 
Siinde hat gar kein Recht, sondern nur eine Wirkung, welche 
Tod heisst; und diese hat sie zu allen Zeiten ausgeiibt, lange 
vor Christus. Das einzige Recht, was ihr zukommt, ist héchstens 
das, wegen ihrer Auflehnung gegen Gott gerichtet zu werden. 
Denn sie ist eigentlich Thiterin bei allen Siindenhandlungen, 
nicht der Mensch, der nur ihr willenloses Werkzeug ist (7 20); 


sie ist xa? tzeghodqy auagtrwdog 713. Darum das einzige, 
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was ihr zukommt, dass sie gerichtet, und damit den Menschen 
die Mdglichkeit gegeben werde, die Forderungen des Gesetzes 
zu erfillen. Und das hat Gott gethan, indem er seinen Sohn 
in Ahnlichkeit des Siindenfleisches sandte und in seinem Fleisch 
die Siinde hinrichtete. Dass er ihn habe sterben lassen, das 
tritt hier ganz zuriick. Nur davon, dass er die aag§ rijg auco- 
tiac, die bei Christus nicht, wie bisher bei den Menschen, seine 
eigentliche wirkliche Daseinspotenz war (év Owovwuare), sondern 
unter der als seine eigentliche Cw7 das unzerstérbare mvetua 
évo.zovy sich barg, und durch sie oder in ihr die in ihr wohnende 
aucaetia richtete, davon ist hier gesprochen. Denn indem Gott 
an ihm die oag& sterben liess, war damit zum erstenmal der 
Tod so vollzogen, dass doch noch etwas iibrig blieb, was nicht 
der todwirkenden Siinde unterworfen gewesen, sondern nun als 
oGua zvevuatexoy auferweckt werden konnte. Es war also 
durch diesen Tod zum erstenmal nicht das Leben des Gestorbenen 
ein- fiir allemal vernichtet, sondern nur der der Siinde unterworfene 
Fleischleib und damit deren eigene Herrschaft abgethan, Christus 
selbst aber in einer neuen Daseinsform wieder zum Leben er- 
standen. Und damit war nun die Méglichkeit gegeben, dass 
alle, die mit ihm nun eins wiirden, dasselbe nacherlebten: auch 
die ode§ einfach absterben zu lassen, ohne doch dadurch ewigem 
Tode zu verfallen, sondern mit Christus alsbald wieder auf- 
zuleben, nun jedoch in einer neuen Daseinsform, nicht mehr éy 
Gagzi, sondern éy zvevuati; einer Daseinsform, die der Siinde 
nicht mehr unterworfen ist — deren Herrschaft ist also ge- 
brochen —, und die darum es erméglicht, nun auch die For- 
derungen des Gesetzes zu erfiillen, woran friiher nur die auagtia 
verhinderte. So sieht man, dass wir von einer klaren, un- 
veriinderten Annahme des V. 3, der von der Hinrichtung der 
Siinde spricht und von nichts anderm, auch zu einfacher wért- 
licher Ubersetzung des V. 4 gelangen: ,damit erfillt werde die 
Forderung des Gesetzes an (in, bei, unter) uns, die wir nicht 
nach dem Fleisch, sondern nach dem Geist wandeln‘. Das 
epexegetische Partizipium giebt deutlich an, worin ihre Beschaffen- 
heit besteht, die es erméglicht, dass die Forderung des Gesetzes 
bei ihnen erfiillt werde: eben in dem Wandel nicht mehr nach 
dem Fleisch, sondern nach dem Geist, der durch jene Hin- 
richtung der Siinde erméglicht worden und durch sie bezweckt 
wurde. Denn das Gesetz verlangt eine Gesinnung, die Werke 
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hervorbringt, welche das Leben zur Verheissung und zur Folge 
haben (4 évtodi sig Coy u. s. w.). Das Fleisch aber ordnet 
sich dem das Leben bezweckenden Gesetz Gottes nicht unter 
und kann das auch gar nicht, sondern muss Gott feind sein, 
weil sein Trachten auf Tod hinausgeht, V. 6f. Die Christen 
aber sind nicht im Fleisch, sondern im Geist V. 9. Darum 
trachten sie ebenso wie das Gesetz Gottes, nach Leben, haben 
die Méglichkeit, sich diesem Gesetz unterzuordnen und seine 
Forderung zu erfiillen. So allein haben wir auch den natur- 
gemassen Abschluss von Kap. 6 und 7. Man erinnere sich doch, 
dass er dort schilderte die heisse Sehnsucht des inneren Menschen 
das Gesetz zu erfiillen, woran nur der dussere Mensch, der 
Todesleib, durch die in ihm herrschende Siinde ihn verhindere, 
und dass er darum nach Erlésung aus diesem Todesleib sich 
sehnte. Dazu hat ihm Gott verholfen, von dem Gesetz der 
Siinde ihn befreit und ihm durch Richtung der Siinde in und 
mit dem Fleisch die Méglichkeit gegeben, im Geist zu wandeln 
und so, aus dem Todesleib erlést, das Gesetz zu erfillen (natiir- 
lich nur das Gesetz in seiner pneumatischen Auffassung) und 
so das zu gewinnen, was an der Gesetzeserfillung haftet, und 
wonach auch das ggovnua tod mvevuatog steht: Leben. Die 
Moglichkeit begehrte er, die Forderung des Gesetzes zu erfiillen 
und dadurech das Leben zu erlangen, 722-24; und die ist ihm 
durch Hinrichtung der Siinde geworden. 

Es folgt nachst dem schon besprochenen 810 der 11. Vers: 
eb O& TO mVvEvUA TOV éyéioavtog “InoovY &% VvExowY OoixEt EY 
buly, & eyelopag tov Xovotov & venowv Cwosorjoe xai te 
Soyra owuata tuay dia tod évorxoivtog adtév mvebparog ev 
tuiv.« Die physische Bedeutung des Cw in Cwozcorjoe liegt 
auf der Hand. Ebenso im folgenden Vers. Wenn es _ heisst 
xata odexa Cir‘, so ist die Bedeutung eines ,ethischen Lebens‘ 
von selbst ausgeschlossen, und es heisst einfach physisch: sein 
Leben fihren. Ebenso beidemale V. 13: ,& yao xara ocgxa 
Cie, wédhete arcodrijoxev’ et dé mvebuate tag neagerg tov 
owuatce Savatovte, Cyoeote’. Wie das wéddete zeigt, ist das 
azcodyjoxe, wie ja auch selbstverstindlich ist bei der Fleisch- 
wirkung, physischer Tod. Denn bei ,ethischem Tod‘, — den, 
wie wir gesehn haben, Paulus gar nicht kennt, — miisste es 
zum mindesten heissen vexeot gore. Mit ihm kann den nach 
dem Fleisch lebenden nicht erst gedroht werden, sondern er ist 
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bei ihnen bereits eingetreten. Ebenso hat denn auch das Cyocote 
als dessen Gegensatz, als die der Drohung gegentiberstehende 
Verheissung, den Karakter des physischen, und zwar des un- 
verginglichen Lebens. Dabei ist gewiss das ,eschatologische’, das 
Zukunftsleben in der doSa und ég9agoia hauptsichlich ins 
Auge gefasst. Doch ist nicht zu vergessen, dass nicht Cwozro1,d7- 
ceode gesagt ist, wie in V. 11, sondern tyoeode, was doch 
mehr die Bedeutung hat ,werdet am Leben bleiben‘, zum min- 
desten ,am Leben sein‘. Es tritt also der Gedanke in den 
Vordergrund, dass die Christen ihr ewiges, unzerstérbares Leben 
schon jetzt besitzen, und dieses nur dermaleinst seine Unzer- 
stérbarkeit bewihren wird. Das Absterben der o@g& ist ja in 
der Taufe bereits erfolgt und kann durch Handlung der Christen 
noch bestitigt nnd verstirkt werden (soakerg tot owpatoc 
Savarovte). Dafiir ist die Auferweckung é zvevuate auch 
bereits erfolgt, und dieses évorxoty zevetua ist nun ein Teil an 
ihnen, der der Zerstérung nicht unterliegt. Deshalb verliert das 
Ende des Erdenlebens den Karakter des Todes. Auch das end- 
liche a@zcoSaveiy ist doch nur ein avaktoar Phil. 193, allenfalls 
ein xouuaoda I. Thess. 4isf. I. Kor. 1551. Ob nach II. Kor. 5 
Paulus z. Z. des Rémerbriefs etwa bereits vollstandig den Tod nur 
als Scheidung des gow av Fowzog mit dem zeveduc évorxoty yon dem 
dann ganz vernichteten &w GvSeuzog (vgl. II. Kor. 416) ansieht, 
also an eine Art einfacher Unsterblichkeit glaubt, lassen wir hier 
noch unerértert. §. dariiber unten Kap. 511. Jedenfalls nimmt 
das unzerstérbare Leben der Christen bereits hier seinen Anfang. 

Endlich ist noch 833 da, ,e’te Sdvaros, ette Con‘. Es liegt 
darin an und fiir sich tiber den Inhalt der Cw garnichts be- 
stimmtes, und wir hatten es nach unsern Erérterungen darum 
jetzt einfach, wie iiberall, als physisches Leben zu nehmen. Doch 
ist noch zu bemerken, dass ethisches Leben niemals von der 
Liebe Gottes trennen kann, dieser Gedanke also garnicht in- 
betracht kommen kénnte, wohl aber physisches Leben, wenn es 
in den Dienst der Siinde gestellt wird. Nach Paulus ist das 
jedoch ausgeschlossen, da dem neuen physischen Leben der 
Christen die Geistsubstanz zugrunde liegt, welche der Herrschaft 
der Siinde nicht untersteht, und es darum unméglich ist, dass 
der weitere physische Lebenslauf noch einmal eine Trennung yon 
der Liebe Gottes in Christo Jesu bringe. So ist auch an dieser Stelle 
die physische Bedeutung des Begriffs Cwy noch einmal erwiesen. 
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Wir gehn jetzt die ttbrigen Orte durch, wo er vor bezvw. 
hinter dem besprochenen zusammenhingenden Abschnitt sich 
findet. In liz ,0 dé dixavog & seiotews Cyoerac‘ ist der Sinn 
des Cijoerae als physischen Lebens in der LXX Hab. 24 zwar 
sicher gestellt. Allein das ist fiir den allegorischen Exegeten 
natiirlich nicht massgebend. Entscheidend ist vielmehr, dass 
V. 17 den Beleg fiir V. 16 enthalten soll, und dass darnach 
das Cijcevac die owrnoia ist, zu der das evayyédov verhelfen soll. 
Dass diese owtyoia die Errettung vor der ewigen Vernichtung 
bedeutet, die ihr entsprechende Cw7 also das dieser Vernichtung 
entgegenstehende unzerstérbare Leben bedeutet, s. 0. S. 41. 62f. 
und unten Kap. 5. Auch hier wird die Erlaiuterung der beiden 
Begriffe alsbald in diesem Sinne gegeben. Denn wenn V. 18 
fortfahrt: ,azcoxedvaterar yao ooyy Feod xth.‘, so liegt in dem 
yeo, dass nun die Begriindung kommen soll, weshalb es einer 
Errettung bedirfe, die durch das Evangelium mit neuen Mitteln 
mitgeteilt werde. Wird aber diese Begriindung durch eine 
Schilderung des Gotteszornes gegeben, so wird dann diese oy, 
als dasjenige bezeichnet, wovor errettet werden soll (vgl. 59 
owdroousda and tig Coyys). Und so wird auch in der Uber- 
leitung zu dem Nachweis, dass die Israeliten diese Errettung 
auf neuem Wege gleich noétig hatten wie die Heiden, ebenfalls 
das zukinftige Gericht, an welchem der Gotteszorn sich offen- 
baren werde, verwertet. ,droavoileg oeavewm ooyiy év juéog 
CoyHS “al Oixcuoxgioiag tod Feov‘ 25. Dieser Zorn trifft auch 
die Juden 213; 319f.; und so bedirfen auch sie eines neuen 
Mittels, davor errettet zu werden, namlich der durch das Evan- 
gelium offenbarten dixatoovyn éx aiovews. Das Leben aber, 
zu dem sie aufgrund derselben hindurchgerettet werden sollen, 
erscheint damit als das am Tage des Gerichts zu verleihende 
ewige (,eschatologische‘), also physische Leben. So natiirlich 
auch 27, toig wer xa¥ Vmomoriy zoyou ayadot ddkayv xai tupyy 
nai apIagoiay Cytovow Cuyy aiwrnorv. Nimmt man die ersten 
Accusative zu dem sie einrahmenden sotg Cytovoiw als Objekt, 
sodass Cwiy aiwroy von azcodwae V. 6 abhangig wiirde, so 
ergiebt sich das ,eschatologische‘ Leben von selbst, weil es dann 
dasjenige ist, welches am Gerichtstaye verliehen werden soll. 
Fasst man dagegen, was wohl des Inhalts wegen entschieden 
vorzuziehn ist, Cyrovorv Cwny aiwvoy als zusammengehérig und 
dem toig wév nak tmomorny goyov ayadov (vgl. toig dé é& 
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gorteiac V. 8) epexegetisch hinzugefiigt, so kommt dieselbe Be- 
deutung heraus. Denn erstens ist die Cw atwviog als dasjenige 
bezeichnet, was die guten Menschen, die dann die doéa, TLL 
und apIagota bekommen, nicht schon besitzen, — was sie thaten, 
wenn es ,ethisches Leben‘ bedeutete, — sondern als Lohn ihres 
ethischen Lebens erst anstreben1); zweitens ist in dieser Be- 
ziehung Paulus wie alle seine Zeitgenossen der Ansicht, dass 
der getreue bekommt, was er begehrt hat (vgl. Gal. 63, Rom. 
Se3 u. s. w.), — das was sie begehren, die Coon aiwviog, muss 
also ungefahr dasselbe sein, wie das, was sie dann erhalten, 
tun, dose und egdagoia; und endlich macht der Vergleich 
mit 117 das vollends sicher. Denn wenn dort als Frucht der 
Rechtfertigung angegeben wird, dass der aus Glauben gerechte 
jleben‘ werde, und hier als dieselbe Frucht die Mitteilung der 
do&a, tyun und apdagola bezeichnet wird, so erhellt, dass diese 
und jenes identisch sind, dass also in dem Besitz dieser Dinge 
die Cwn besteht, die Paulus als Inhalt der owzyeta und als 
Frucht der dexatworg verheisst. Herrlichkeit, — der Begriff 
dieser dofa wird in Kap. 3 erértert werden —, Ehre und Un- 
verginglichkeit bilden die Cw7 aiwog. Und es ist damit die 
Identitat des erstrebten und des zuteil werdenden Lohnes auch 
von dieser Seite bestitigt. Gleichzeitig wird dadurch erhellen, 
dass, wie die Cw tiberhaupt physisches, so die Cw1, aiwrog als 
das physisch unzerstérbare (mit jenen erhebenden Pradikaten 
ausgestattete) Leben zu verstehen ist. Auch das ist nach dem 
gemeinsamen Sprachgebrauch der gesamten zeitgendssischen 
Theologie das entschieden zu erwartende, gleichviel ob Paulus 
den Beginn dieses unzerstérbaren Lebens an den Zeitpunkt der 
Parusie nach droben oder bereits in das Erdendasein hienieden 
verlegt. 

In 5i0 ouodnoouete év Ti Con avtod’*, wo es dem naTHA- 
Adynusy dic tod Jovatov adrov gegeniibersteht, ist die physische 
Bedeutung der Cwy unbezweifelbar. In 517 ,Baovdevoovoy év 
Cw dia tod évog ‘Incod Xgvotod‘ geht sie aus dem Gegensatz 
zu 0 Savatug &Baothevoey Ota tod éEvdc‘ ib. hervor, wenn man 
Savatog als physischen Tod versteht. Hieriiber s. 0. 8. 84—92. 
Uber die dann folgende dcxaiworg Cwig (vgl. o. S. 77) hat 


1) Dies ¢yrety Cwny aidvioy ist ihnen der Sporn, zu bleiben zas 
Unouorny Eoyou ayadov, darum die epexegetische Nachtragung desselben. 
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wohl Lipsius den vollig adiquaten Ausdruck gefunden, wenn er 
sagt (Rechtfertigungslehre S. 52): ,Demgemiss wird wohl auch 
Rom. 518 ei¢ dvxaiwouy Cowie richtig erklirt werden: dixeiwore, 
welche zur Coy fiihrt (so die Ausleger einstimmig) ebenso wie 
V. 21 die dixaioovvn als das Mittel bezeichnet wird, durch 
welches uns die Gnade zur Cw) atwog fihrt. Nur ist hier 
diese Coo} vorwiegend als aiwyog, d. h. im Jenseits befindlich 
vorgestellt, so dass beide Stellen zur Feststellung der Begriffe 
nicht viel beitragen’.. Ich habe dem nichts hinzuzufiigen mit 
Ausnahme des letzten Satzgliedes. Hier weiss der Leser, dass 
nach unserer Auffassung beide Stellen zwar allerdings nicht 
mehr viel zur Feststellung der Begriffe beitragen, aber aus dem 
Grunde, weil eben iiberall die Cw7 sich als das physische Leben 
uns erwiesen hat, das, wenn es als neues pneumatisches Gut er- 
scheint, allemal als das hier schon anhebende unzerstérbare, nur 
noch (bei der Parusie oder durch Tod und Auferstehung) seiner 
Entfaltung im owua zvevuatixoy entgegengehende physische 
Leben gemeint ist. Der Zusatz aiwvioc fiigt dem Begriff nichts 
wesentliches hinzu, sondern spricht nur aus, wie er verstanden 
werden soll. — Fir die Kapitel 9—16 geniigt es, die Stellen 
herzusetzen, an denen die in Rede stehenden Vokabeln vor- 
kommen. Dass sie alle die Auffassung derselben in unserem 
Sinne bestitigen, wird von selbst einleuchten. Es sind: ,viol 
Seotd Carros 926. ,0 morjoag avIguzog Cyoerar ev avrys (als 
a.t.liche Verheissung) 105. ,t(¢ 4 zodcdnuyuc et uy Cor é& 
vexoor'; 1153). ,votay Cdcay aytar’ 121. ,ovdeig nudy Eaves 
Ch nai ovdeig Eavti azoFmoxer’ zav te yag Lousy, TH xrely 
Couer, av te azcodvjoxmmer, ty) xvolyy amcoIV}OxXOMEY* ecy 
ce obv Comey dav te anodjoxmmey, TOU xvelov éopév’ sic 
roito yao Xovotdg anédavey xai élyoev, iva nal vexewv xai 
Codvcwy uvoreton 1479. bo éyw, héyer xvquoc’ 1411. 

Der Nachweis iiber diese Bedeutung des Cy als physischen 
Lebens im Rémerbrief ist nun ausschlaggebend. Denn eine Auf- 


1) Wire hier fwi éx vexody etwa das ,neue ethische Leben‘, so er- 
giibe sich, dass der zdowos dieses bis zur mododnuwes Israels noch nicht 
‘habe, was der Anschauung des Paulus bekanntlich strikte widerspricht. 
Es ist also vielmehr so zu verstehen, dass, wie durch ihre Verwerfung 
die Versohnung der Welt durch Ubergang zu den Heiden gekommen 
sei, so durch ihre Annahme, als den letzten Akt des a?oy ovros, die 
algemeine Auferstehung der Toten veranlasst werden wiirde. 
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fassung desselben als ,ethischen Lebens‘ wird sich immer haupt- 
sichlich auf ihn, namentlich auf das év xeuvoryte Cwijg mege- 
narjnowuer, aut das Civ tH Fe und jene Kapitel 6—8 stiitzen, 
die deshalb besonders eingehend yon uns untersucht worden 
sind. Haben wir gerade aus ihnen ersehen, dass die Cwy als 
neugewonnenes Gut zwar eine Cwy é Xgvory ist, dass aber 
gerade dieses Leben in Christo eine durch die unio mystica mit 
ihm erméglichte Wiederholung seiner leiblichen Auferstehung 
und damit zunichst pneumatisch-physisches Leben ist, dem alle 
Pridikate dieses pneumatisch-physischen Lebens, die dd§a, die 
apdagoia (s. u. Kap. 6) u. s. w. zukommen, und das darum 
auch einen sittlichen Wandel wirkt, so wird fiir die tbrigen 
Sendschreiben geniigen, aus einzelnen Stellen den Beleg zu 
geben, dass auch sie vor allen Dingen die physische ewige 
Lebenskraft als Wirkung der Gemeinschaft mit Christus an- 
sehen, m. a. W., dass die den Christen zuteil werdende Cw7 eine 
physische Bedeutung hat. 

Im finfzehnten Korintherkapitel wird das schon kaum an- 
gezweifelt werden, weil hier eben von der Auferstehung die Rede 
ist. Wird aber gerade dort entwickelt, dass durch Adam der 
Savatog in die Welt gekommen sei, und ebenso in Christus das 
Leben, so ergiebt sich doppelt klar, dass dieser Tod physischer 
Tod, dies Leben physisches Leben ist. I. Kor. 1591 f. Ebenso 
V. 45: ,ovtws ual yéyountar: éyéveto 6 semtog “Addu eéic 
woyxiy Cooay, 6 eoyatog “Addu sig mveiua Cwozo.otr. Wie 
es sich hier rein um die physische Natur des Lebens handelt, 
so wird ausgesagt, dass Christus ein wvedyc sei, dem die Kraft 
innewohne, physisches Leben zu wirken. Es ist die Bewahrung 
dessen, was ich zum Romerbrief ausfithrte, dass gerade die Car} 
éy Xovotw "Inood ein neues physisches Leben sei, das, weil es 
ein Leben é zvevuate ist — Nevordg und zvetue sind identisch 
(I. Kor. 1545), weil dieses die Natur oder die Substanz jenes bildet —, 
vom Tod nicht mehr ttberwunden werden kann, sondern aus dem 
Schlaf nur durch die Entfaltung der ihm einwohnenden Kraft 
auch zu einem o@ua zvevpatixdy erstehen werde. Eine Be- 
wihrung auch dessen, dass die Lesart dva@ tot évorxodvcog adtov 
mvevuatog év vuiy Rom. 811 jedenfalls durchaus paulinisch ist. 
Wie sehr diese Cw2 Christi, die schon jetzt von den Christen be- 
sessen wird, einen physischen Karakter hat, zeigt sich vollends 
II. Kor. 49-11, wo es heisst: ,... xataSaddduevor adh odn 
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arcohlauevor, TEQVTOTE vay venQwoW TOU ‘Iqoob év t@ oduare 
TEEQUPEQOITES , iva xat 7. Coot) tob “Inoov év toig oWmaouy 
HUOY Pavegw ha Gel yag juste ot Cowres &ig Savatoy al Sis 
Oudueta due ‘Ingoiw, iva xai i Conn} tov ‘Iroob pavegod, év 
tH vyTH Gagne HuUorv wote 6 Savatocg e& qty éveoyetvac, 
H 0& Con & vuiv. Hier schiebt er die staunenswerte Er- 
haltung seines Lebens in dem hundertfachen Tod, den er jahraus 
jahrein zu bestehn hat, direkt der Lebenskraft der Con “Inoov 
zu, die in ihn hineingezogen ist. Gerade diese physisch be- 
lebende Kraft derselben, an der man leicht immer wieder zweifeln 
kénnte, soll an ihm offenbar werden, damit der Zweifel an 
dieser geheimnisvollen Wirksamkeit der (Cw1 tot Ijootd durch 
die That widerlegt werde. Er trigt deswegen das Absterben 
Jesu bestaindig an seinem Leibe herum, damit auch das Leben 
Jesu an seinem Leibe sich offenbare. Denn die Wirkung, 
dass er so bestiindig zarafddderae und doch nicht azdddvra, 
muss jedermann als die unzerstérbare Kraft des in ihm wohnen- 
den Lebens Christi (oder sogar, wie er hier bezeichnend fort- 
wahrend sagt, Lebens Jesu) erkennen. So ist es eine direkt 
physische Wirkung, welche dasselbe fortwahrend ausiibt, solange 
es in Gottes Rat beschlossen ist, dass er an diese dfussere Leibes- 
hille gebunden sein soll. Ja, er betont, um die wirklich phy- 
sische Art dieser Wirkung noch deutlicher auszusprechen, dass 
sie geradezu év t7 Ivyth oagxt jury offenbar werde. Er wird 
bestandig in den Tod gegeben und stirbt doch nicht; dies dem 
Tod verfallene, ihm schon lange aufgeopferte Fleisch halt doch 
immer noch als die Hille, das ox7jjvog zusammen, aus der heraus 
der innere Mensch wirkt. Das ist eben diese wunderbare Macht 
der apIagoia, ja des Cwororeiv, die dem Leben Jesu als einem 
pneumatischen innewohne; denn das zvedua hat diese Kraft, 
physisches Leben zu wirken. Und so wirkt es dasselbe aus 
dem Todesleib des Paulus heraus, an dem immerfort der Tod 
arbeitet und ihn doch nicht vernichten kann, sogar hiniiber an 
die Gemeinden des Paulus, denen er das zrvevua bestindig 
mitteilt (6 Savarog év july éveoyeica, 4 0 Coy ey tiv?) 


1) Dass diese Worte so zu fassen sind und nicht etwa den eben 
ausgesprochenen Satz, an seinem eigenen Fleischesleib werde das Leben 
Christi offenbar, widerlegen, geht daraus hervor, weil ja sonst der Sinn 
herauskiame, an ihm behielte wirklich der Tod Kraft, wovon er ja 
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Wie es gleich darauf, in Verfolgung dieser gegenwartigen Wirkung 
auch fir die eschatologische Zukunft heisst: ,xal muag ody 
"Inoov eyeget xai mwagaoryoe ovy tir. 

Damit dirfte die griésste Schwierigkeit als beseitigt gelten. 
Denn bei dieser schon jetzt immanenten Cw1 Xororov hat man 
es wohl fir am wenigsten wahrscheinlich gehalten, dass ein 
physischer Begriff zugrunde liege, und allein an eine Teilnahme 
an seinem ethischen Leben denken zu diirfen geglaubt; dabei 
nicht bedenkend, dass gerade die avaotacig, die Uwwoarc, die 
apdagoia und dog, die Higenschaft als avFegwiog ézcovganog 
und zvedua Cwozrotovy die wesentlichen Punkte der paulinischen 
Christologie sind, hinter denen das geschichtliche ethische Leben 
Jesu ganz zuricktritt; dass also die Gemeinschaft mit ihm auch 
vor allem die Teilnahme an diesen seinen Eigenschaften be- 
deuten muss, die Teilnahme an seiner Cwy also die Teilnahme 
an seiner physischen a@gJagolia, von der es heisst, dass er, von 
den Toten auferweckt, nicht mehr stirbt, und der Tod nicht mehr 
iiber ihn herrscht. Hinzutritt natiirlich auch die zweite Folge, 
dass dies neue physische Leben nicht mehr der auagzia, sondern 
Gott als Herrn unterstellt ist. Aber die physische Cwy bleibt 
bis zum Schluss die Hauptsache. So noch im folgenden Ka- 
pitel 54: ,orevclouey Bagovuevor, 2p «@ ov Iéhousy 2xdtoacFar, 
ald ércevdvoacda, iva xatanod7 tO Iv7ytov v0 tH Cw7e.. 
Die physische Bedeutung der Cw liegt hier auf der Hand. 
Dieselbe ist hier geradezu identisch mit der oizta dyergozolntog 
aiwvos év toic oveavoic. Denn es heisst nicht, dass der Tod 
von dem Leben verschlungen werden soll, — dann wire es 
Abstraktum —, sondern das Sterbliche, also ein Konkretum. Der 
priexistente himmlische Leib, der den diesseitigen sterblichen 
Leib verschlingen soll, ist geradezu als Con zu bezeichnen, da 
er aiwmog ist, ayevgozointos, ein omua mvevwatixdy, und das 
goovnua des zvedua eben Con ist. Ob und inwiefern das mit 
Anschauungen streitet, nach denen vielmehr die innen bereits 
vorhandene a@zcagyi tov zvetuacog hervorbrechen, sich entfalten, 
und dergestalt eine Verwandlung von innen heraus stattfinden 
soll, wird unten Kap. 5 noch untersucht werden. Jedenfalls 


gerade das Gegenteil schildern will. Der Tod ist bestaéndig wirksam, 
seinen Leib zu verzehren, das Leben Christi aber erhalt ihn trotzdem am 


Leben und wirkt durch ihn sogar (eschatologisch) zu den Korinthern 
hintiber. 
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wird man es nur als direkte Korrespondenz des hier ausge- 
sprochenen Gedankens betrachten kénnen, wenn auch diese in 
den Christen schon vorhandene Cw Xovotot; die Con des av- 
Few7osg écovearioc, des avetua Cwozooby, denselben physi- 
schen Karakter hat, wie die Cwy, welche allen himmlischen 
bezw. pneumatischen Dingen und Wesen zukommt. 

Uber die Con aiwviog im Galaterbrief (Gal. 63) sprachen 
wir schon. Den Gegensatz, in welchem sie hier auftritt, — als 
Gegenstiick zu g9oga —, zeigt, dass sie eben nichts anderes 
als die ewige Unverginglichkeit bedeutet; wiederum natiirlich 
mit allen anderen Pradikaten, die einer Existenz éy mvevuate 
zukommen; aber die Gegeniiberstellung der pdooa zeigt, dass 
das eigentliche ihres Wesens als Coy, die Unverginglichkeit, die 
Hauptsache ist. Die Worte Ca dé odxéte ty, Ci 08 av euol 
6 Xeordg gebrauchen das Ci einfach als existieren, am Leben 
sein. Also auch hier, gleichviel wie die Sache vorgestellt ist, 
ist Cyjv nicht in dem Sinne von ,sittlich sein sondern physisch 
gebraucht als lebendes Dasein. Im Epheserbrief liegt es ebenso. 
Namentlich das zweite Kapitel giebt genau eine umschriebene Aus- 
fiihrung der Gedanken, die wir aus Rom. 719. 819 entnahmen. In- 
folge der Siinde ist der Tod bereits eingetreten gewesen, und durch 
die unio mystica mit Christus die Auferweckung erfolgt. Also ein 
infolge der Siinde geschehener, und die Wiederbelebung eine der 
Wiederbelebung Christi gleichstehende, ja mit ihr identische, also 
physische. Ja es wird dort genau das ausgefihrt, was wir oben 
bemerkten, dass durch diese unio mystica natiirlich an allen 
Pradikaten, die dem cv F.ow7c0g éscoveaviog zukommen, die Christen 
teilgewinnen. Vel. 25f.: ,ovvelwozrolyoey te Xorotm xat 
curnyeipev nai ovveniSioev ev toig éscoveaviorg ev Xguot@ 
‘Incot. Der Kolosserbrief, der das 211—13 genau wiederholt 
(oder dem vielmehr jene Epheserstelle nachgebildet ist), driickt 
weiterhin geradezu wortlich den Gedanken aus, den wir als das 
Wesen der verborgenen Cw der Christen angaben 33f.: azce- 
Sdvere yao, nai 4 Con tuar xéxovata ody tp Xoevor@ ev tg 
Sep? Orav 6 Xororvds Pareowd}, 1 Coy tuwv, cove nai vpels 
oiy att@ gavegwInoeode év dog‘. Die Besprechung der Form 
dieser Erwartung und Anschauung muss gleichfalls dem 5. Kap- 
vorbehalten werden. Hier leuchtet nur ein, dass die Com 
wiederum nicht eine sittliche Qualitat bedeutet, sondern das 
Dasein, die lebendige Existenz. Das Dasein der Christen auf 
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der Erde hat aufgehdrt, weil der zu ihr gehérige Erdenleib ge- 
storben ist; und ihr Leben, ihr neues Dasein — Christus —, ist 
verborgen und wird erst bei der Parusie offenbar werden. Dass 
dieses Leben mit Christus in Gott verborgen ist und mit ihm 
bei seiner Parusie offenbar werden soll — die Verborgenheit also 
eine leibliche, raumliche —, und dennoch in den Christen wohnt 
und eben wirklich ihr Leben ist (vgl. 310 évdvocpevor tov véov 
wwIowzcov, 316 0 Adyog tod Xerorod évozeitw év vuiv whovoing, 
laz O¢ éotey Xguotog év tuiv u. s. w.), ist kein Widerspruch. 


Denn es ist das Wesen des zvevuc, an irdische Schranken nicht 


gebunden zu sein und, auch wenn er in ein irdisches Gefiss ge- 
gangen, doch die Verbindung mit der Lichtwelt, aus der er 
stammt, nicht zu verlieren. §. das folgende Kapitel. Die phy- 
sische Bedeutung der Cw7 im Philipperbrief wird von selbst klar, 
wenn man die Stellen, an denen sie vorkommt, durchsieht. 10 f.: 
viv usyahvydnoetrae Xovotdog év tH O@uati uov, ette dia Cwis 
elite did Savarov. e*uoi yag to Civ Xevotdg zai tO aodavety 
néodocg. eb 0& TO CHYy & oagul, TotTO WoL xaQ7dG éeoyoU.. 216: 
Aoyou Cwig éscéyortecs, — der Genetiv ebenso gebraucht, wie 
Otxaiworg Cwys, woriiber s. 0. S. 129. Die Bifdog Cwijg 43 wird 
im 3. Kap. zur Sprache kommen. 

(7. Ergebnis.) So sind wir jetzt in der Lage, das Ergebnis 
dieses Kapitels zusammenzufassen und die naichsten Folgerungen 
daraus zu ziehn. Den Begriff eines bildlichen ,Lebens‘ als ethi- 
scher Qualitit kennt Paulus nicht. Sondern, wenn auch aus 
seiner eigentiimlichen Metaphysik und Anthropologie die durch 
Christus gegebene Erneuerung des physischen Lebens unter andern 
auch sittliche Folgen hat, so verbindet er mit der Vokabel Con, 
Cjv und den davon abgeleiteten Wortern doch genau und immer 
den Sinn, den sie nach ‘gemeinem griechischem Sprachgebrauch 
besitzen. Leben als Lebendigsein, als abstrakte Bezeichnung der 
Thatsache der physischen Existenz, gleichviel an welche Substanz 
diese Thatsache gebunden ist, das ist der Sinn, den er, getreu 
dem Sprachgebrauch und dem Verstindnis seiner griechisch 
redenden Leser, jenen Wértern zugrunde legt. Dies Leben in 
seiner Unzerstérbarkeit, ewiges Leben im wortlichen Sinn, die 
Cw) aiwriog, ist ihm das hidchste Gut. Selbstverstindlich mit 
allen Dingen, die ihm ausserdem als wiinschenswert erscheinen, 
ausgestattet und vom Ubel befreit. Aber die Thatsache seiner 
Unzerstérbarkeit, die in ihm gegebene Eigenschaft der Unver- 
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-giinglichkeit ist ihm doch das héchste. Denn auf der andern 


Seite ist die Verginglichkeit, der Tod als physisches Vergehen, 
das héchste Ubel. Andere Siindenstrafe, als das Sterben, das 
physische Vernichtetwerden giebt es ihm nicht. Denn keine 
Daseinsform, und sei sie voll Qualen, ist ihm denkbar, die 
schauriger wiire, als das Nichtsein. Das Grauen vor diesem, vor 
dem Vergehen durchdringt sein ganzes Denken. Es scheint ihm 
als Alp auf allem irdischen zu lasten. Eine Knechtschaft, eine 
Schmach, eine Unehre ist die Verginglichkeit. Kein Besitz 
héchster ethischer Giiter kénnte tiber das Elend dieses Daseins 
hinwegtéuschen, wenn es aus dieser Knechtschaft nicht zu er- 
retten verméchte. Nicht durch die sittlichen Giiter, die der 
Christenstand enthalt, werden die Leiden dieser Zeit ausgeglichen, 
sondern durch die Herrlichkeit, die in dem jenseitigen unzerstér- 
baren Leben offenbar werden soll. Auch die, welche im Besitz 
der Kindschaft, der Verséhnung, Rechtfertigung und Heiligung 
sich befinden, liegen dennoch in Wehen und seufzerreicher Sehn- 
sucht nach derjenigen Kindschaft, welche in der Ablegung des 
Erdenleibes und der Anziehung der unzerstérbaren Daseinsform 
besteht, nach der Verschlingung des Todes durch das Leben., 
Und wenn hier auch an mehreren Stellen die dadurch erzielte 
vollige Gemeinschaft mit Christus als wesentliches Element der 
Beseligung betont wird: das Bild, in welchem dieser himmlische 
Christus erscheint, ist ein solches, dass die Sehnsucht nach der 
Gemeinschaft mit ihm ein in den eben bezeichneten Bahnen sich 
fortbewegendes Verlangen zn sein scheint, das im wesentlichen 
auf die Teilnahme an seinem himmlischen Herrlichkeitsdasein 
hinauskommt. Ja, wenn die zArgovouta Sov niher bezeichnet 
wird, die dann endlich ganz mit Christus geteilt werden soll, so 
kommt sie doch immer wieder hinaus auf das ovupedoporg eivan 
Tis Etz6vog atrod, auf das ovvdogco Siva, auf das ovvzadileo dar 
év de&i@ Feov, vor allen Dingen auf die Teilnahme an seiner 
Coy aiwveoc, von der es heisst, ore ovxéte acodvijoxet. 

Ist das so skizzierte Bild richtig, so ist der Grundzug, der 


die Seele des Paulus durchbebt und sein Herzblut bildet, der 


Trieb zum Leben, der Schauder vor dem Vergehen. Wer dabei 
zu dem Vorwurf geneigt ist, dass der grésste Apostel damit in 
dem Licht eines vulgiiren Eudamonisten erscheine, der sich 
diirstend und schmachtend ans Leben klammere, der mége einst- 
weilen Nachsicht tiben und dies Buch erst zuende lesen, ehe er 
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ihn ausspricht. Zu einer Beurteilung dieses Geistes mégen wir 
vielleicht am Schluss mit Ehrfurcht und Demut schreiten, zu- 
nichst wollen wir suchen, ihn zu verstehen. Vielleicht ist kein 
Trieb grésser und gottgewollter, als der wollende Trieb zum 
Leben, — auch in den Augen dessen, der mit Schleiermachers 
tiefen Gedanken von persénlicher und unpersénlicher Unsterb- 
lichkeit vertraut ist. Wie sehr Paulus ihn teilte mit einer grossen 
. Gruppe seiner Zeit- und Bildungsgenossen, wollen wir erértern, 
wenn wir in den beiden folgenden Kapiteln sein Weltbild, das 
diesem seinem Grundtriebe entspricht und seiner Eschatologie die 
Farben leiht, gezeichnet:-haben werden. Jedenfalls muss derselbe, 
wenn er wirklich die Lebensfasern seines Innern umfasst, in 
seiner ganzen Eschatologie sich spiegeln. Denn eine solche ist 
stets die in die Zukunft projizierte Summe der gegenwartigen 
Wiinsche. Und wenn wir den héchsten der letzteren richtig er- 
kannt haben, so kann die paulinische Eschatologie nur eine 
Reihe von Begleiterscheinungen malen, die sich um Einen Mittel- 
punkt drehen: um die Aufhebung des Vergehens und die Ver- 
leihung der Unsterblichkeit. 


2. 
Die irdische Welt. 
1. Die Verginglichkeit des «idy oiros, — 2. Das moralische und eudi- 
monistische Ubel im aiwy odrog; Ursprung desselben. — 3. Die Welt- 
machte und ihre Beziehung zu den kosmischen Wesen. — 4. Die oogéa 
des x0ouos. 


(1. Die Vergéinglichkeit des aie» ovtvog.) Der Wunsch, zu 
leben, zieht zunachst in der Weltanschauung seine Folgen nach 
sich. Verganglichkeit und Tod zeigt sich dem Blick, wohin 
immer er sich wendet. Dem sind nicht die Lebewesen allein 
unterworfen. ine vertiefte Weltkenntnis gab es bereits, die auch 
die Steine zerbréckeln, das Erz zerfallen sah; und eine Weltan- 
schauung war schon vorhanden, die, in den Bahnen eines Plato 
wandelnd, iiber dieser vergehenden Welt des Scheins eine Welt 
des Seins wusste, die nicht verging. Diese supranaturale Welt- 
anschauung ist nicht jtidisch, sondern echt hellenisch. Wohl 
keinem Volk, dessen Religion wir bis auf die verhaltnismiissig 
einfachen Anfinge seines Naturglaubens zuriickfiihren kénnen, 
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hat es so fern gelegen, ein Vergehen dieser Welt zu denken, wie 
den Israeliten. Uberall, wo die Augen sinnend, griibelnd, ahnend 
in die Natur hineinsehn und hinter der sichtbaren Form einen 
unsichtbar wehenden und waltenden Geist vermuten, liegt der 
Zug in das Ubernatiirliche schon da, der zuletzt immer hinaus- 
fiihrt in einen Wandel alles Zeitlichen. Denn wenn fir die 
Empfindung des Menschen hinter der Welt der Dinge eine 
Geisterwelt geheimnisvoll waltet, so liegt in der Tiefe seines 
Herzens immer schon beschlossen die kaum bewusste Frage: 
wird gegen diese unsichtbare Welt der Macht die sichtbare Welt 
des Daseins fiir alle Zeit standhalten, und muss nicht irgend- 
einmal jene andere hervorbrechen und als eigentliche Welt des 
Wesens die Ziigel in die Hand nehmen, die sie nur zeitweilig an 
diese Welt des Scheins abgetreten? Wie so bei dem germani- 
schen Glauben dieser ahnende Zug hindurehgeht, fallt sofort in 
die Augen; und so bei der arischen Rasse tiberhaupt. Nicht 
blos bei den Indern, bei den Persern, auch bei den Griechen. 
Ja gerade bei ihnen, die Lewes in der Géthebiographie als das 
Urbild alles Naturalismus dem ganz eigentlich und wesentlich 
supranaturalistischen Christentum entgegenstellt, ist die Geister- 
welt schon viel zu lebendig, als dass sie nicht im Keim trige 
einen Glauben an den Untergang alles Sichtbaren und den 
alleinigen Bestand des Unsichtbaren. Der Baum lebt nicht als 
Baum, sondern durch die Dryade; das Wasser lauft nicht von 
selbst, sondern wo die Najade spielt, plitschert der Bach. Nicht 
der Wind blast, sondern die Windgeister; nicht das Meer briillt, 
sondern Poseidon zirnt; nicht die Sonne kreist, sondern Phébus 
lenkt seinen Wagen. Solcher Sinn geht in das Unsichtbare, und 
das Sichtbare, so liebevoll es erfasst wird, es ist doch nur Schein, 
der Mensch, der auf das Sichtbare angewiesen ist, ist in der 
Hand unzahlig vieler Gewalten. Diese Art des Polytheismus ist 
Supranaturalismus durch und durch, und er weist auf ein Reich 
der Ideeen, auch auf ein Reich der Ewigkeit gegeniiber der Ver- 
ginglichkeit Himmels und der Erde. Im Homer liegt Hesiod, 
Pythogoras, Plato, in den Glaubigen des griechischen Volks seine 
Philosophen. — Dieser Zug aber in das Ubernatiirliche ist nicht 
integrierender Bestandteil jeder Religion. Dieselbe kann recht 
andere Gestalten zeitigen. Und mir scheint das ausschlaggebende 


Moment dabei dieses zu sein, ob der Gottesglaube in seiner ur- 


spriinglichen Form an geistige d. h. dem menschlichen Geistes- 
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leben entstammende Dinge sich anschliesst, oder an Gegenstinde 
der sichtbaren Natur. In dem ersteren Gebiet liegt die einzige 
geistige Macht, die er wirklich kennt, die er als geistige erfahrt, 
erlebt, erkennt, ohne aus der Natur, aus der Erfahrung heraus- 
zugehn, denn sie ist in der Natur, in der Erfahrung gegeben, 
das Geistige, das er in sich selbst verspiirt, das seinem Be- 
wusstsein daher urspriinglich ist, und nach dem er sich die Vor- 
stellung des Geistigen ttberhaupt bildet. Erscheint ihm daher 
die Geistigkeit seiner Gottheit gleichférmig mit der menschlichen 
Geistigkeit, ihre Thatigkeit gleichférmig mit der menschlichen, 
nur dem Grade und der Macht nach verschieden, so geht er mit 
solchem Glauben in keiner Weise aus der Natur heraus. Er 
personifiziert zwar, aber nur geistige Miachte, die er als geistige 
kennt, und die als solche in der Natur, in der Erfahrung vor- 
liegen; die Macht des Hauses, des Hausherrn im Hausgott, die 
des Volkes, des Kénigs im Nationalgott, nur erweitert und ver- 
gréssert; und erweitert sich ihm dieser Nationalgott zum Gott 
der Menschheit, so erhalt er die Pradikate des Ideals, das ihm 
von menschlicher Geistesthatigkeit, kultureller und sittlicher, vor- 
schwebt, so wird er zum Gott der Seligkeit in der Welt- 
beherrschung und zum Gott der sittlichen Vollkommenheit. Wird 
nun auch diese geistige Macht persénlich gemacht und irgendwo 
raumlich vorhanden vorgestellt, so ist das noch keineswegs Supra- 
naturalismus. Der Baum bleibt Baum, die Sonne bleibt Sonne, 
der Himmel bleibt Himmel und die Erde bleibt Erde, aber 
zwischen Himmel und Erde weilt irgendwo diese personifizierte 
Macht des Hauses, des Volkes, der Menschheit, eine geistige 
Macht, die nicht durch Vergeistigung entstanden ist, sondern 
nichts anderes bedeutet, als was der Mensch thatsichlich als 
geistige Macht innerhalb der Natur erfahren und erlebt hat. 
Solch eine geistige Religion ist nicht nur denkbar, sondern hat 
ihren eigentlichen Sitz im einfachen, kraftigen Naturalismus. 
Anders, wo der religisse Glaube nicht an die Erscheinungen 
menschlicher Geistesthitigkeit, sondern an die Machte und Gegen- 
stande der Natur sich heftet. Da sind die gemachten Erfahrungen 
dem Gebiet der mechanischen Krifte, der sinnlichen Dinge, 
Wirkungen und Erscheinungen entnommen; und _ hinter ihnen 


wittert der asthetische Natursinn geistige Wesen, bewusste Michte, - 


die er nicht erfihrt und erkennt, die er aber seinem eigenen 
Geiste konform denkt. Hier geht er iiber die Natur hinaus, 
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hinter der sichtbaren Formenwelt sucht er eine unsichtbare 
Geisterwelt, und diese zweite Gattung urspriinglichen Glaubens, 
den wir Naturdienst nennen, weil er an die Gegenstinde der 
Natur sich anschliesst, der aber an die Natur nicht glaubt, 
sondern sie mit einer unsichtbaren Geisterwelt belebt, deren Form 
er seinem eigenen geistigen Dasein entnimmt, bleibt nicht in der 
Natur, sondern schafft eine iibernatiirliche Welt und ist recht 
eigentlich Supranaturalismus. 

Wie weit dieser urhellenische Supranaturalismus, nicht von 
Griechenland allein, sondern lange vorher schon von Indien und 
Persien aus, den israelitischen Naturalismus in der Religion dieses 
Volkes durchzogen, zersetzt, verdringt habe, ist hier nicht zu 
untersuchen. V6llig gesiegt hatte er jedenfalls noch nicht. Es 
gab immerhin noch weite Strémungen im jidischen Volk, die 
noch nicht in der Sonne ein belebtes Wesen sahen, denen trotz 
griechischer Oreaden ein lebender Fels nicht in den Bereich ihrer — 
Denkformen trat, die vor allen Dingen die Gottesthatigkeit und 
Gotteserweisungen ganz eigentlich auf das Gebiet kultureller und 
sittlicher, geistiger Thatigkeit beschrankt hielten. Doch war auch 
bereits in israelitischen Kreisen, — um so mehr, je mehr ihnen 
die hellenische Weisheit zuganglich geworden, — der hellenische 
Supranaturalismus vom klarsten Wasser mit seiner Richtung in 
die polytheistischen Denkformen hinein zur uneingeschrankten 
Herrschaft gekommen. Und wenn so Vorstellungsgruppen und 
Weltanschauungen verschiedener Form ihn umstanden: ein Mann, 
der den Gegensatz zwischen Vergehn und Bestehn mit der ganzen 
Tiefe eines leidenschaftlichen Empfindens erfasst und selbst mit 
aisthetischem Widerwillen den Abscheu nahrte gegen Zerfall und 
Tod, fiir den gab es wohl innerlich keine Wahl. Die Bihne 
dieses bestindigen Sterbens, die der Supranaturalismus lange nur 
als einen Schatten verborgener Wirklichkeiten betrachtete, musste 
er mit radikaler Vollstindigkeit anschauen als die Unwirklichkeit, 
die als lastiges Hemmnis trenne von dem Erblicken und Ge- 
niessen der Welt des wahrhaften Seins. Die Diesseitigkeit der 
Hoffnungen und die dem alten Naturalismus entsprechende Welt- _ 
freude, die einen grossen Teil seines Volkes noch belebte, musste 
ihm verachtlich diinken. Und der gehasste Tod musste sich ihm 
verkérpern in der gesehenen Welt der Erscheinungen, das er- 
sehnte Leben in der geglaubten Welt des Supranaturalismus. 
Diese Weltanschauung hat Paulus nicht erschaffen, aber er hat 
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sie aufgrund des individuellen Strebens, das sein innerstes Lebens- 
gefiihl ausmachte, aus einem bunt zusammengewiirfelten Gewirr 
zeitgendssischer Richtungen, von denen noch Halacha und Hag- 
gada der spiteren Targume und Midrasche Zeugnis geben, die 
aber nach dem Inhalt der iiberreichen pseudepigraphischen 
Literatur in jener Zeit noch bunter und widerspruchsvoller waren, 
mit scharfster Folgerichtigkeit klar ausgeschieden und zur eigenen 
gemacht. Es wird darum der Inhalt dieses Kapitels sein miissen, 
zu zeigen, wie sein Widerwille gegen die Verginglichkeit zu einer 
volligen Ablehnung der gegenwirtigen Welt, zu einem radikalen 
Verzicht auf einen gliicklichen Endzustand derselben ihn fihrt, 
wie alles Seiende in der Konsequenz des Supranaturalismus zu 
einer hemmenden Verzerrung der lebendigen iiberirdischen Welt 
ihm wird, wie er auch den polytheistischen Zug, der dieser Welt- 
anschauung innewohnt, trotz seines tiberragenden Monotheismus, 
nicht ganz ablehnt und darum zu seiner Ausmalung des seligen 
Endzustandes Farben herzutragt, welche ein véllig jenseitiges und 
mit einer das Weltall fiillenden Geisterwelt rechnendes Ziel seiner 
Wiinsche zeigen. 

Uber die scharfe Scheidung des aiwy obtog vom aia 
uéddwr ist kein Wort zu verlieren. Auch dass der erstere in 
der Wertschaitzung des Apostels sehr niedrig steht, wird aus 
einem kurzen Blick auf den Ton, in welchem er das Wort ge- 
braucht, ohne weiteres ersichtlich. Zu Stellen wie I. Kor. 130: 
yo avvlytytys tod aidvog tobrov; otyi guweavey 6 IEedg THY 
dogiay tov xdouov;’ 26: ,cogiar dé Achotpwev ev toig cEdétote, 
copiay dé ov tov aidvog tot'tov' u. a. braucht man in diesem Sinne 
nichts weiter hinzuzufiigen. Auch dass der aiw@y obtog und der 
x0omog promiscue gebraucht werden, geht aus ihnen von selbst 
hervor. Vgl. ausser den eben zitierten Stellen noch den atay 
ottog 318, das mvedua tod xdoucv 212, den x0GM0G OvTOS 731, 
den von Siindern angefillten xzdouog ovtog 510, den aiwy 6 
éveotws zcovyodg Gal. 14u.s.f. Wenn aiwy urspriinglich auch 
zeitlicher Begriff ist, so umfasst er im weiteren Gebrauch doch 
auch alles, was diesen Zeitabschnitt fillt, sodass er ganz die 
Bedeutung des zdouog ovtog gewinnen kann. Wohingegen dieser 
letztere nur einen réumlichen Inhalt hat und das umfasst, was 
gleichzeitig zwar bis zum Ende existieren wird, aber doch auch 
schon in der Gegenwart vorhanden ist. Da schliesst der Name 
xéou0¢ ottog an sich schon das Bestehen einer anderen Welt, 
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die schon jetzt von ihm unterschieden werden muss, in sich; 
und wihrend dem a@i@y ovrog nur zeitlich der aioy 6 ueddoy 
gegentibersteht, hat der zdéono¢ ovrog schon raumlich einen 
Gegensatz, dem die Zukunft nur eine weitere oder alles be- 
herrschende Ausdehnung verschaffen wird. Dieser Gegensatz 


wird jedoch nicht mit dem Namen xéouog bezeichnet; sondern 


der xdouog, als die Welt der Erscheinungen, der materiellen 
Existenzen umfassend, ist durchaus mit dem 200U0G ovtog iden- 
tisch, und dieses nur eine genauere Bezeichnung. Vel. ,ovyi 
zucoavey 0 80g ty Coplay Tov xooMOV;‘, ,ovx &yvw Cb xdOMOg 
tov Sedov’, ,ov mavtwE toIg mOQVOLG TOD xOOMOV TOvTOD . . 
ével copetlere aga &x tod xdouov eel Fei’, ,yowuevor tov 
ACOMOY WE [I LATAYQWMMEVOL* mAQeYEL YAQ TO OXHUa TOU zdoMOv 
covtov' u. s. f., welche Stellen alle zeigen, dass xdowog und 
206u0g Ovtog einfach fireinander gesetzt werden kénnen. Wo 
man also die kiirzere Bezeichnung findet, da ist doch keineswegs 
etwa die supranaturale Welt miteingeschlossen, sondern die Er- 
scheinungswelt gemeint, die den Schauplatz des alay ovtog 
ausmacht. 

Diese Welt ist nun nach paulinischer Anschauung einer 
unhemmbaren Auflésung anheimgegeben. Der Tod, den die erste 
Siinde verursachte, ist nicht nur in das Menschengeschlecht, 
sondern in den ganzen zdouog hineingekommen; der Verginglich- 
keit ist derselbe unterworfen; bestaindiges Sterben ist seine 
Thatigkeit; und es ist nur ein Trost, dass seine véllige Ver- 
nichtung bevorsteht. Eschatologische Hoffnungen, die auf dieser 
Weltbiihne noch eine selige Endperiode fiir méglich halten, sind 
ausgeschlossen. Die Lebenskraft der Welt ist ermattet, mit 
einem Fuss steht sie schon im Grabe. 

Gottes gnadiger Weltplan hat das also beschlossen. Das 
bestehende, als eine ununterbrochene Kette der Hinfalligkeit, ist 
dem Herrn ebenso verhasst, wie seinem Apostel. Was nicht ist, 
ist ihm lieber, als was ist. So heisst es I. Kor. lozf.: ,xat ta 
dyer, cod xdomov ééedétato 6 Iedg ta wi; Ovta, Wa Te ovte 
nataoynon. Aus dem Anblick der niedrigen Schichten, aus 
denen sich die Gemeinde Gottes baut, geht dem Apostel der all- 
gemeine Satz auf, der ihm bestiitigt, was er lange schon weiss 
und will. Es ist das keine einzelne oder zufallige Erscheinung; 
sondern das unansehnliche, das ,abkunftlose‘ der Welt hat Gott 
erwihlt, das nichtseiende, um das seiende zu vernichten; das 
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schwache, um das starke zuschanden zu machen. Man darf 
nicht annehmen, das sei nach dem Zusammenhang nur als 
Analogon zu der Verwerfung der Weltweisheit gegentiber der 
Thorheit des Evangeliums gemeint und solle auch nur diese ins 
gehérige Licht stellen. Sondern vielmehr um es glaublich zu 
machen, dass auch die Weisheit der Welt nichts gilt, macht 
Paulus aufmerksam auf die dusserlich unscheinbare Zusammen- 
setzung der Gemeinde, aus der hervorgehe, dass Gott tiberhaupt 
geradezu den Kampf gegen die Welt, gegen das Starke, ja gegen 
das Bestehende der Welt tiberhaupt zu fiihren imbegriff sei. Will 
er ja aus ihr noch etwas fiir sich auswahlen, so doch das, was 
von ihr méglichst garnichts an sich hat, — womit nicht etwa 
gemeint ist: ,von ihren sittlichen Mangeln‘, denn diese kénnen 
an sich bei schwachen und elenden Weltbiirgern gerade so gut 
vorhanden sein und sich grauenhaft aussern, wie bei ansehnlichen 
und starken, — sondern was von ihrem blossen Bestand, ihrer 
Herrlichkeit, ihrer Daseinskraft so wenig wie méglich an sich 
hat, was so zu sagen garnicht existiert. Nicht nur also das 
Bése im xdouog, sondern, gleichviel aus welchem Grunde, auch 
das sittlich an sich indifferente, die Ansehnlichkeit, die Kraft, der 
Bestand des xéouog tiberhaupt ist ihm zuwider. Er will das 
Bestehende vernichten, und um das zu thun, hat er das nicht 
bestehende sich auserwahlt. Auch dieses tva darf man nicht 
iibersehen. Es ist bedeutsam, dass die Erwahlung der Glaubigen 
nicht blos um ihrer selbst willen erfolgt ist und sich darum auch 
nicht an beliebige Individuen geknipft hat, sondern gerade an 
solche, die in der Welt nichtig sind. Diese Erwihlung ist in 
dieser Form geschehen, damit Gott nun das bestehende ver- 
nichten kénne. Damit wird diese Vernichtung als Selbstzweck 
ausgesprochen; und der xdouog erscheint als widergdttliches 
Prinzip, dessen Bestehen Gott zuwider ist, und dessen Vernichtung 
er so entschieden beabsichtigt, dass er sich zu ihrer vélligen 
Durchfiihrung selbst fiir seine Gemeinde nur das auswihlt, was 
in ihr mdéglichst garnicht vorhanden ist1). 

Darum sollen denn auch die gegenwirtigen Bewohner der 
Welt dieselbe als nicht mehr vorhanden oder doch als im 
raschesten Vergehen begriffen betrachten. Lr stellt die Forderung 


*) Wie verschieden ist dies paulinische iva t& dvta zerapyynon von 
der Anschauung, die noch Sap. 1125 zeigt: ,¢yamds yee te ovta mere: 
xa ovdév Bdedvcoy wy éxoinoas’. 
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auf, alle Lebensverhiltnisse, welche aus dem Wesen der (sinnlich- 
sichtbaren) Welt hervorgehen, als nicht bestehend zu betrachten 
und aufzugeben. ,Dieses aber behaupte ich, Briider (I. Kor. 729 ff.), 
die Zeitfrist ist gekiirzt, damit fiir die Folgezeit (wie bisher noch 
nicht war) auch die da Eheweiber haben wie nicht habende seien, 
und die da weinen wie nicht weinende, und die da sich freuen 
wie nicht sich freuende, und die da kaufen wie nicht besitzende, 
und die da die Welt nutzen wie nicht ausnutzende. Denn im 
Vergehen ist die Gestalt dieser Welt da‘. (Holsten Ev. d. Paul. I. 
S. 304.) Die Unaufhaltsamkeit des Weltuntergangs ist besiegelt, 
denn er ist bereits im Beginn begriffen, das Vergehen geht bereits 
vor sich; so ist gewiss mit Holsten zu iibersetzen. Und wenn 
das auch seit Adam bereits der Fall ist, so ist doch die Zeit 
jetzt ovveotaduévog, und darum die @yéyan als éveotm@oa zu be- 
zeichnen (was nicht bevorstehend, sondern bestehend bedeutet, 
vgl. tod ai@vog tov éveotdmtog zovyoov Gal. 14). Diese aveynn 
besteht aber, wie gesagt, nur darin, dass das Vergehen, in welchem 
die Welt schon seit Urzeiten begriffen ist, jetzt endlich in eine 
vollige Vernichtung auslaufen soll, nicht etwa in einem erst seit 
kurzem begonnenen Zerfall. Denn seitdem der Savatog sic 
xOouov sionAder, ist die pFoga das ureigenste Wesen aller Dinge, 
die zum xdouog gehéren. Der Stoff, aus dem er besteht, zerfallt, 
zersetzt sich; sein Dasein ist ein ewiges Sterben; die Leiber, die 
er hervorbringt, alle Kérper, denen kosmischer Stoff zugrunde 
liegt, sind geradezu selbst zu bezeichnen als mood. ,oaeg nai 
aiuc Baothetavy Feod xAroovoutoar ov dvvavtar ovdé 1) PIoga 
tiv apdagoiay xAnoovoust’, I. Kor. 1550. Da ist oag§ xai aime 
und die faovketa einander gegeniibergestellt als goga und 
agdaooia. Zwar sind die ersteren die Stoffe, welche dem 
Menschenleib zugrunde liegen; aber nicht deswegen kommt ihnen 
die Eigenschaft der mSoga zu, etwa weil der Menschenleib durch 
die Siinde ganz speziell ein Raub des Todes geworden sei; 
sondern vielmehr dass dieser nicht in das ewige Leben gelangen 
kénne, wird dadurch bewiesen, dass von dem Leib auf seinen 
Stoff zuriickgegangen wird. Da dieser anerkanntermassen pJ-ood 
ist, die Baotdeta aber und die égdagoia untrennlich zusammen- 
gehoren, so ist klar, dass der aus diesen Stoffen gebildete Leib 
nicht in die Paovdeia eingehn kann, sondern dass die, welche 
ihn bei dem Erscheinen der letzteren noch tragen werden, eine 
Verwandlung eingehen miissen. Diese Stoffe aber sind, wenn 
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auch eine eigene Form besitzend, doch nichts anderes als der 
Erdenstoff selbst. Denn’ V. 47 wird betont, dass der erste 
Mensch é% yg yolxdg gebildet sei; sein o@ua also, aus oags 
zai aia bestehend, ist ein o@uc ézciyecov, ist dem Stoff nach 
yy. Und wenn nun gerade aus diesem Stoff geschlossen wird, 
dass der aus ihm gebildete Menschenleib erst eine Verwandlung 
durchmachen miisse, ehe er in die unvergingliche Paovdela ein- 
gehn kénne, weil dieser Stoff und gdoga ein und dasselbe seien, 
so erhellt, dass dem Erdenstoff iiberhaupt diese Eigenschaft zu- 
kommt. Eben der Stoff, aus welchem der zxdou0¢ ovrog gebildet 
ist, — wir werden gleich sehen, dass er den Himmel und die 
Himmelskérper nicht in denselben hineinrechnet, sondern nur 
die yj und die zwischen ihm und dem Himmel befindlichen 
Regionen darunter versteht, — ist das vergingliche, und der 
Menschenleib deswegen, weil auch er aus diesem Stoff besteht 
und gleichfalls ein o®ua éziyeoy ist. Denn allen compare 
ézciyeva ist diese Beschaffenheit eigen. Es heisst V. 40, wo die 
Méglichkeit eines Auferstehungsleibes dargethan werden soll: 
nal owuara éoveana zai owuara éxiyera* ahha Evéga uev Fj 
tov éxcoveavioy doka, Evéoa 0 4 THY émtyetwy'. Um das ver- 
standlicher zu machen, wird auf die Verschiedenheit selbst der 
doke der owuata éovedria untereinander hingewiesen. Dann 
heisst es weiter: ,oUtwg zai 7 avaoTaOLG THY VEXQMY. O7ElQETML 
év pIoog, eyelgerar év apdagaia’ omeigetar év atimia ..., ev 
aoteveia’, Was ist da die dd&@ der oauata éiyera, von der 
eben die Rede gewesen war, und der gegeniiber die Realitaét und 
Herrlichkeit der owuata éovearia betont werden sollte? Ver- 
giinglichkeit, Schmach, Schwachheit! Und dass diese Pridikate 
nicht etwa blos wegen der Verfassung, in welcher der Leichnam 
eingesenkt wird, von dem owua des Menschen ausgesagt werden, 
sondern gerade wegen seiner Eigenschaft als Leib irdischen 
Stoffes, das wird in der Folge noch deutlicher, wo dieses oa@sua 
woyexdr, das év atipula, év aodteveie, &v pFoee gesit werde, als 
yoixog bezeichnet wird. ,6 mem@vog avIQuzr0g & yg yotxds, 6 
detvegos Gr Fqu70g 2 oveavov. otog 0 xotn0s, TOLOVTOL “aL Ob 
yoixol, “ai olog 6 ercovgdreos, TOLOVTOL xaL OL écovgaviot ; nat 
nados epogeoaper hick elxova tov yotxod, pooéowmuey zai tny 
elxova tov ézcoveariov'. So ist es gerade die erdstoffliche Hille, 
die gliicklicherweise im Tode ausgezogen wird, die in Schmach, 
in Verginglichkeit, in Schwachheit besteht, und die darum auch 
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von denen, die den Tod nicht zu schmecken bekommen werden, 
wegen dieser Eigenschaft der gdogd, die an den é yijg yotxot 
haftet, wenigstens durch Verwandlung beseitigt werden muss. 
Ist somit der ganze Erdenstoff von dieser Verginglichkeit 
durchseucht, vgl. auch ta Bhexdueva wedoxaroa II. Kor. 413, und 
ist kein o@pa étyevoy von ihr freizusprechen, so ist von selbst 
wahrscheinlich, dass die unter der dovdla TNS PIooag schmach- 
tende xtio1g Rom. 819 nicht etwa blos die Lebewesen, sondern 
alles aus dem Erdenstoff gebildete, m. e. W. den ganzen xdowoc 
obtog umfasst. Dass nicht dieser Name selbst gewahlt ist, be- 
greift sich einerseits daher, weil eben im Gegensatz zum Menschen, 
der ja auch ein Teil des xdaguog ist, eben nur die tbrige ,Schépf- 
ung‘ inbetracht gezogen werden soll, andererseits daher, weil in- 
folge der anthropomorphisierenden Tendenz dieser Stelle nicht die 
Welt als kosmologischer Begriff, sondern die zur Person ge- 
wordene Schépfung ins Auge gefasst ist. Dass aber diese selbst 
wirklich in ihrer Gesamtheit gemeint ist, Erde und Meer und 
alles was auf und in ihnen ist, eingeschlossen1), das geht einmal 
hervor aus dem Substantivum LaraLorre, der nach V. 20 die 
ztiowg unterworfen ist. Dieses Wort enthalt eine Bedeutung, 
der nicht aktivische und transitive, sondern passivische und in- 
transitive Qualitét zugrunde liegt. Es wird daher von leblosen 
und des Lebens nicht fahigen Dingen ausgesagt, den e’dwda in 
der LXX (Deut. 3221; 4. Kén. 1715 u. 6), der avacteogy, 
I. Petr. 11s, der ihrer Berechtigung entbehrenden zctoveg I. Kor. 
1517 u.s. f. Fiir Lebewesen wird daher nicht sowohl dies Wort, 
als vielmehr ein transitives am Platze sein, welches nicht den 
Zustand der Nichtigkeit, sondern den Ubergang aus dem Sein 
ins Nichtsein ausdriickt, — Savarog oder pogd. Dann lasst 
V. 22 den Karakter der zriovg als Gesamtheit der Schépfung 
deutlich hervortreten. Ware das Wort in V. 19f. als ,Kreatur‘ 
im Sinne von vyernunftlosen Lebewesen gebraucht, so dass es 
als eine Versammlung einzelner Geschépfe kollektivisch auftrate 
und etwa der deutschen Ubersetzung entspriche: ,das Tier ist 
der Hitelkeit unterworfen‘, so kénnte es V. 22 nicht heissen: 
das ganze Tier, sondern ,jedes Tier seufzt mit‘, ~éoa “vlowg 
ovvotevacer. Dass stattdessen aoa 7 xtloug steht, zeigt, dass 


1) So umfasst auch in der Sapientia S., die fiir den Paulinismus 
vielfach lehrreich ist, die xr/ovs 16 24 alles Geschaffene, die Elemente u. s w. 
Kabiach, Hschatologie. 10 
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das Wort auch im ersten Falle nicht als Kollektivbegriff, sondern 
als wirkliche Einheit gebraucht ist: die ganze Schépfung, nicht 
der Mensch allein, ist der Eitelkeit unterworfen, und die ganze 
Schipfung seufzt unter diesem Druck und wird einmal befreit 
werden zu der Freiheit der Kinder Gottes. So ist das ganze 
jetzt noch bestehende Weltgeriist ein morscher, verfehlter und 
verfallener Bau. Das beste, was man ihm wiinschen kann, ist, 
dass er mdglichst bald verschlungen werde von einem neuen 
Weltall, das nicht ein Sitz der Nichtigkeit und des Todes sei, 
sondern der Wirklichkeit und des Lebens. 

(2. Das moralische und euddémonistische Ubel; Entstehung 
desselben.) Wie ist das gekommen? Wie ist eine Welt, die 
doch aus Gottes Handen hervorgegangen, in einen solchen Stand- 
punkt untréstlicher und unheilbarer radikaler Verlorenheit ge- 
raten? Haftet dies Grundiibel, das der gegenwiartigen Welt nun 
innewohnt und die ideale Zukunftshoffnung in eine andere Welt 
hiniiberweist, noch an einem anderen Ubel, das als seine Ursache 
anzusehn ware, und dessen Beseitigung die Vorbedingung fiir die 
Herbeifiihrung jenes Endzustandes, nunmehr also fiir die Er- 
scheinung der neuen Welt werden misste? Fiir den Tod beim 
Menschengeschlecht nahm die Siinde diese Stellung ein; und auf- 
fallenderweise thut sie fiir die Vergiinglichkeit der kosmischen 
Welt dasselbe. Das eudimonistische Ubel, welches fir Paulus 
immer wesentlich in der Verganglichkeit besteht, und das mo- 
ralische ist untrennbar, ist ein und dasselbe. Wie es im IV. Esra- 
buch heisst: ,seminatum enim est malum, et nondum venit de- 
structio ipsius. si ergo non evulsum fuerit quod seminatum est, 
et discesserit locus ubi seminatum est malum, non veniat ubi 
seminatum est bonum‘, und wie dort dies malum gleichzeitig als 
das Ungliick und als die Siinde erscheint, so auch bei Paulus. 
Die Siinde gilt als eingedrungen nicht nur in das Menschenherz, 
sondern in die ganze Welt; und die Verginglichkeit ist hier wie 
dort ihre Folge; was fiir die eschatologische Hoffnung die Kon- 
sequenz ergiebt, dass auch ein Reich der Heiligen in dieser Welt 
nicht méglich ist. 

Dass dies thatsiichlich paulinische Anschauung ist, und der 
ganze xdouog auch vom moralischen Ubel durchseucht erscheint, 
lasst ein fliichtiger Blick durch die Hauptbriefe evident werden. 
Als eine Welt der Hurer, der Rauber und der Gétzendiener 
zeigte ihn die Umschau in der Umgebung des Apostels und 
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seiner Gemeinden, rasch genug. ,Ich schrieb euch in meinem 
Brief, euch nicht mit Hurern einzulassen. Das heisst nicht mit 
den Hurern dieser Welt iiberhaupt oder mit ihren Schacherern 
oder Raubern oder Gitzendienern; denn sonst miisstet ihr aus 
der Welt herausgehn‘, I. Kor. 510. Kein Platz im xédouog ist 
zu finden, der nicht so voll ist von diesen Siindenspezialititen, 
dass die Beriihrung mit ihren Vertretern unvermeidlich wird. 
Der $20¢ tot aiw@vog tovrov verblendet die Herzen der Menschen 
zur Verstocktheit gegen Gott II. Kor. 44. Der ganze aiwy ist 
daher schlechterdings zovygég; er ist so verderbt, dass die 
Erlésung aus ihm der eigentliche Zweck des Versdhnungswerks 
Jesu gewesen ist, Gal. 14: ,covd dovtog éavtoy tbzcég toy Guao- 
TLOY Yuov, Orwg entrar Huds & Tod aiwvog cot évecteroc 
scovnoov’. Gerade dieses 67we zeigt deutlicher, als alles andere, 
wo fiir Paulus der Grund liegt fir die Unméglichkeit, heilig und 
selig zu werden in dieser Welt. Der xdowog ist durchseucht und 
damit alle Wesen, die er hervorbringt, die zu ihm gehéren. 
Drum giebt es kein anderes Mittel, jene Giiter zu erlangen, als 
aus ihm herausgenommen zu- werden; und das war also der 
Zweck, den Jesus mit seiner Hingabe fiir die Siinden der 
Menschen verfolgt hat. Eine persénliche Heiligung und Be- 
seligung der einzelnen glaubig werdenden Individuen geniigt 
nicht; werden sie nicht aus dem aiwy 0 évearwe¢ zcovyedg heraus- 
genommen, — in welcher Weise das geschieht, wird unten Kap. 5f. 
klar werden —, so ist der Zweck der vélligen Errettung nicht 
erreicht. Das ist genau so wie im IV. Esra, wo der Aufschluss 
iiber das Ungliick Israels geheftet wird an den Aufschluss tiber 
die Frage, woher das cor malignum stamme, — das moralische 
Ubel also als Ursache des eudimonistischen Ubels angesehn 
wird, — und der Aufschluss dann schliesslich in der Form er- 
scheint, der aiwy ovtog kénne die Seligkeiten nicht tragen, weil 
das Ubel gesit sei, und darum das Gute nicht kommen kénne, 
ehe die Stitte dieser Saat vergangen sei — die eben zitierten 
Worte IV. Esra 44.2729. Dann aber lautet es dort weiter: 
quoniam granum seminis mali seminatum est in corde Adami 
ab initio‘. Also dies Ubel, das nun die ganze Welt durchseucht 
hat und Ursach ist, weshalb dieselbe die den Gerechten ver- 
heissenen Seligkeiten nicht tragen kénne, ist ausgegangen von 
dem Korn, das hineingesit wurde in das Herz Adams. Dies 
aber war urspriinglich moralisches Ubel, wie es auch gleich 
Oe 
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darauf heisst: ,quantum fructum impietatis generavit!’ So wird 
also das moralische und das eudimonistische Ubel ohne weiteres . 
miteinander vertauscht, es ist in den Augen des Verfassers eins. 
Ubel bleibt Ubel, gleichviel, ob es die Form der impietas oder 
der calamitas annimmt; und das saeculum, in welches es von 
dem Herzen Adams aus hineingedrungen, bleibt ein aiwy évearag 
707,008. 

Bei Paulus ist diese Identifikation zwar nicht ganz so ein- 
getreten. Wenn auch Vertauschungen oft sehr nahe gestreift 
sind, der Tod durch die Siinde herrscht, und wieder die Siinde 
im Tode, als éoya TIS oagzdg die Sinden und dann wieder als 
poornua tig oagxdg der Tod genannt wird, so ist doch immerhin 
_ das Nacheinander und Durcheinander klar ausgesprochen. Auch 
beim xdécu0¢, wie beim Menschen, war die Verseuchung durch 
die Siinde, das moralische Ubel, das erste, und das eudimo- 
nistische Ubel, der Tod und die Verginglichkeit, die nun auf 
der ganzen xtiovg lastet, die Folge. ,dva dg avIouzov 7 
Guaetia sig tov x0ouoy sionAter, nal did tg aucetiag 6 Fa- 
vatoc, Rom. 5121). Aber der Ursprung dieses gegenwartigen 
verlorenen Weltzustandes ist hier angegeben, wie dort. Durch 
Adam ist er gekommen. Seine Siinde ist Ursache gewesen nicht 
nur fiir seiner Nachkommen, sondern auch — und das erdffnet 
nun fiir die Eschatologie eine weite Perspektive — fir der 
ganzen Schépfung Gottentfremdung und Lebensberaubung. 
Freilich ist der Zusammenhang nicht gleich ganz durchsichtig 
und muss, damit auch nachher sein Gegensatz, die eschatologische 
Aufhebung dieses Zustandes, klar verstanden werde, niaher er- 
wogen werden. Wie kann ein moralisches Ubel, das die Seele 
eines einzelnen Wesens ergreift, physische Folgen haben fiir eine 
ganze Welt, die doch an dessen Frevel durchaus keinen Anteil 
hatte? Es ist hier gerade so auffallend, wie im 4. Esra. Wie 


1) Es ist zwar an sich nicht nodtig, dass xdouos das bedeute, was 
wir etwa unter Weltall verstehen. Das Wort kann auch eine kollek- 
tivische Zusammenfassung der Menschheit bedeuten, vgl. I. Kor. 49: ,r@ 
xdoup xar ayyéhows xa avodnos*, Aber erstens sind die Engel bei 
diesem Begriff wichtig, — s. No. 3 ds. Kap. —, und zweitens ist that- 
siichlich, wie eben bewiesen, die Wirkung des $avatog sowohl wie des 
moralischen Ubels (s. auch unten No. 4), die beide durch Adam ge- 
kommen, in der ganzen Welt vorhanden, sodass der xdowos also auch 
_ hier in diesem seinem weiteren, gewdhnlichen Sinne zu fassen ist. 
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kann Siinde und Verginglichkeit aus dem einen Menschen hin- 
iibersickern und ansteckend wirken auf die ganze Welt und sie 
untichtig machen, hinfort Leben und unvergingliches Wesen 
hervorbringen und zu tragen? Da von einer Teilnahme an dem 
Zustand Adams in geistigem Sinne vonseiten der Schépfung doch 
nicht die Rede sein kann! Wenn dennoch aus dem Herzen 
Adams die Siinde mit ihrer tétenden Wirkung auch in die ver- 
nunftlose Kreatur, in den ganzen erdstofflichen zxéomog eindringt, 
so kommt das fast einer Vorstellung gleich, als sei die Siinde 
wie ein physisches Gift, das tétliche, zersetzende Wirkung in 
sich tragt, in das Herz Adams eingegangen und von da aus, was 
dann bei solch einem substanziellen Gift durchaus erklarbar 
ware, ansteckend, durchseuchend und tétend hiniibergedrungen in 
alles, was mit ihm Eines Stoffes ist, mit ihm é« yijg yotxdc. Nur 
so scheint die gemeinsame Wirkung auf den Menschen, der allein 
nach modernen Begriffen fiir moralische Kategorieen inbetracht 
kommen kann, und auf den xdouog erklirt werden’zu kénnen. 
An sich hatte die substanzielle Auffassung dieser geistigen Potenz, 
der auagtia, ja nichts auffallendes, da die substanzielle Grundlage 
des zrvetua &ytov feststeht; vgl. Kap. 3,1. Und es kommt zur Unter- 
stiitzung unserer Erwagung hinzu die bemerkenswerte Thatsache, 
dass doch wirklich die Siinde durchaus nicht an das, was nach mo- 
dernen Begriffen ihr Sitz sein miisste, an den geistigen Teil des 
Menschen geheftet wird, sondern an seinen leiblichen, ja an den Stoff 
dieses Leibes. Wenn die auagtia ausgesprochenermassen nicht in 
dem gow avdowzog, sondern in dem %w GyIowzcoc, dem oape 
tS OuOLOS haust, wenn betont wird: ,ich weiss, dass in mir, 
d. i. in meinem Fleische, wohnt nichts gutes‘, wenn des Fleisches 
Sinnen Tod ist, und deswegen die im Fleisch seienden Gott nicht 
gefallen kénnen, dieses Gefallen also alsbald erzielt werden 
kénnte, wenn nur der Leib aus einem andern, nicht von der 
Siinde beherrschten Stoff gebildet wire, so ist doch offenbar die 
Siinde durchaus und rein in das stoffliche eingedrungen, hat sich 
dessen bemachtigt und waltet darin. Sie ist wie ein heisses Blut, 
wie ein Gift, wie ein Fieber; aber sie ist nichts rein Geistiges, 
ebensowenig wie Hunger, Durst oder der Lusttrieb etwas rein 
Geistiges ist, denn ihr Substrat, ihr Gefass ist nicht der geistige, 
sondern der stoffliche Teil. Somit muss die Siinde zum mindesten 
eine solche Wesenheit haben, dass sie ohne Mittelglied des 
Geistigen im Stofflichen allein hausen und darin wirken kann. 
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Ihre Thatigkeit entspricht den durch innere Empfindungen hervor- 
gerufenen Reaktionen des Kérpers gegen dussere Reizungen z. B. 
wihrend des Schlafs, wo der bewusste und wollende innere 
Mensch, das Ich an diesen Reaktionen durchaus nicht teil hat. 
So kann Paulus sich selbst geradezu unterscheiden* von dieser 
nur in seinem Leib wirkenden Potenz Rom. 717, er selbst mit 
seinem besten und kraftigsten Willen muss unthitig dem zu- 
schauen, was in seinem stofflichen Leib, seinen Gliedern, seinem 
fiusseren Menschen vorgeht. Jene Empfindungen aber des Leibes 
bei einem schlafenden Menschen, die ihn ohne Vermittlung des 
Geistes reagieren lassen, miissen immer irgend eine physische 
Seite haben, weil sie sonst nicht ohne Beteiligung des inneren 
Menschen auf dem rein leiblichen Schauplatz sich abspielen 
kénnten. Und das gleiche muss also fiir die Siinde gefordert 
werden, wenn diese gleichfalls ohne Beteiligung des gow ap- 
Sowzog Reaktionen in der cdot, dem &w avowzog hervorrult. 
Sie entspricht durchaus den sinnlichen Trieben, die. sich gleich- 
falls eben wegen ihrer physischen Grundlage ganz ohne, ja gegen 
den Willen des ,inneren Menschen‘ dussern; wie ein Mensch, der 
beschlésse, wie einmal der junge Friedrich der Grosse, iiber der 
Fleischesschwachheit zu schweben und des Schlafes sich ganzlich 
zu enthalten; was denn nichts anderes zur Folge hat, als dass 
plétzlich, ohne dass der willensstarke innere Mensch etwas davon 
merkt, der dussere sich sein Recht schafft und mitsamt dem 
inneren in Schlummer sinkt. Wir modernen wissen, dass das 
Funktionen einzelner Organe sind. Und wenn diese Funktionen 
das sittliche Gebiet zu streifen beginnen, weil wir von einem 
sittlichen Willen fordern, dass er bestimmte Funktionen wegen 
ihrer Eigenart unterdriicke, so legen wir doch das Sittliche in 
die rein geistige Thitigkeit des Willens, der sich diesen Funk- 
tionen widersetzt oder willenslos ergiebt. Bei ihnen selbst aber 
sind wir ttber ihre rein physische Natur und ihren abgesonderten 
Ursprung aus einzelnen Organen uns klar. Dazu bildet die 
paulinische Anschauung einen entschiedenen Gegensatz. Die 
ganzen Funktionen, die sich dem Willen des inneren Menschen 
widersetzen, werden zusammengefasst zu einer Einheit, die er 
aucetia nennt. Er rechnet aber, wie diese Benennung zeigt, zu 
diesen kérperlichen Funktionen nicht etwa blos Hunger, Durst, 
Schlaftrieb, Geschlechtstrieb u. dgl., sondern — wesentlich jeden- 
falls durch den letzteren als Mittelglied veranlasst — alles un- 
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sittliche, alle Siinde. Nicht nur zogve(a, dxadagola, aoehyera, 
eldwhoharesia, paouaxeia, sondern auch éxFoar, korg, CiAoc, 
Svuol, gouFeiae u. s.w. sind éeya tig cagudg (Gal. 519 ff). Der 
Geist in unserm Sinne, der gow GvSowzc0g ist von der Siinde 
ganz unberihrt, und nur in der oaeé, in den uédn, in dem stoff- 
lichen Leib wirkt sie. Alle Einzelsiinden sind nur Funktionen 
des von der Siinde zar éoyry beherrschten Fleischesleibes, des 
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ausseren Menschen. Diese selbst also ist eine einheitliche, phy- < 


sisch wirkende Potenz. Man nenne es nicht einseitige Uber- 
treibung, wenn man, mit den an zahllosen Orten gedusserten 
paulinischen Ausfiihrungen einmal Ernst machend, auch in den 
geistigen Siinden rein physische Funktionen des stofflichen Leibes 
sehen will, — wozu doch die bestimmte Scheidung des inneren 
Menschen, ja des ganzen Ich von dem siindigenden Fleischesleib 
mit aller Entschiedenheit auffordert. Viele unserer Naturforscher 
werden uns im Umsehn nachweisen, dass das in der That nur 
physische Funktionen sind, ja wo die Zanksucht, wo der Hoch- 
mut, wo die Eitelkeit sitzt, werden viele iibereilig zu zeigen bereit 
sein. Der grosse Unterschied von Paulus ist nur der, dass er 
einmal diese Funktionen als eine einheitliche tiberirdische Macht 
auffasst, die yon allem Stofflichen Besitz ergriffen, und sodann, 
dass er neben und in diesem siindlich funktionierenden, sterbenden 
Stoffmenschen noch eine Seele, einen nach dem Guten und nach 
dem Leben schmachtenden inneren Menschen weiss, dem nur 
nicht yon selbst das Priadikat der Unsterblichkeit zukommt, 
sondern der, da eine leiblose Seele ein Schemendasein fihrt, der 
Leib aber dem Tode verfallen ist, in das schreckliche Ver- 
nichtungsgeschick des dusseren Menschen rettungslos hineinge- 
zogen wird, wenn nicht noch bei Lebzeiten eine neue Lebens- 
potenz ihn zu umkleiden und zu retten beginnt. Jedenfalls 
muss, wenn so die Einzelsiinden physische Funktionen sind, die 
Siinde selbst als eine Macht gedacht sein, die selbst mit irgend 
einer physischen Seite ausgeriistet ist und darum in das Stoff- 
liche eingehen und in ihm wirken kann. Am besten wird sie 
wohl mit einem Gift verglichen, das tétlich wirkt. Und es ist 
so erklart, wie sie nicht nur in dem Herzen Adams (das z. B. 
beim 4. Esra auch eine durchaus physische Qualitét hat, vgl. 
meine Ausfithrungen zu diesem Buch 8. 29. 32) Wurzel fasst, 
sondern, wie mit einer unaufhaltsamen Diffusionskraft, von ihm 
aus alles Stoffliche, den ganzen xdouog durchdringt und selbst 
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da, wo sie wegen der sittlichen Indifferenz des betreffenden Sub- 
jekts in Thatsiinden sich nicht aussern kann, doch ihre tétliche 
Wirkung auszuiiben nicht verfehlt. 

Die Frage nun, die fiir die Aufzeigung des Weges zur end- 
lichen Abschaffung dieses Zustandes notwendig wird, ist die: wie 
ist er in die Welt hineingekommen? War er ihr von Anfang 
anerschaffen durch Gott als seinen Urheber, sodass er in ihrem 
Wesen selbst haftete und nicht anders beseitigt werden kénnte, 
als durch ihre Zuriickfiihrung ins Nichts, oder ist er durch eine 
aussergottliche Ursache hineingekommen, sodass durch Vertreibung 
derselben die Méglichkeit gegeben ware, den seligen und lebens- 
kraftigen Zustand wiederherzustellen nicht sowohl durch Ver- 
nichtung, als durch Umgestaltung der jetzt bestehenden Gesamt- 
heit der Dinge? Die synagogale Theologie der spateren Zeit hat 
sich i. allg. im ersteren Sinne entschieden. Das eigentliche 
Siindenprinzip ist da der »x4 73, der bése Trieb, d. i. der Trieb 
der sinnlichen Selbsterhaltung (Weber a. a. O. S. 204). 
,Dass dieser Trieb ein béser genannt wird, erklart sich daraus, 
dass die Sinnlichkeit als solche, wie die Materie iiberhaupt, sich 
selbst tiberlassen blind und gesetzlos aus sich heraus wirkt und 
so im Sinne des Gesetzes Béses schafft, bis sie durch den mensch- 
lichen: Willen beschrankt wird‘ ib. Dieser Trieb haftet, genau 
wie die auaetia des Paulus, rein am Stofflichen. ,Gott hat die 
Leiblichkeit mit dem ymn =x geschaffen, ohne welchen die 
Siinde nicht méglich gewesen wire. So heisst es: Reue iitberkam 
mich, dass ich den Menschen von irdischer Substanz geschaffen, 
denn wenn ich ihn von himmlischer Substanz geschaffen hitte, 
so wire er kein Rebell gegen mich geworden,‘ ib. 214. Er 
wohnte also bereits dem xdéouog inne, und nur dadurch, dass der 
Mensch von kosmischem Stoff geschaffen wurde, kam er auch in 
ihn hinein. Der Trieb selbst ist, wiederum genau wie die apagria 
des Paulus, nur die im Stofflichen haftende Potenz, siindig werden 
zu kénnen, die erst durch dussere Einfliisse zum Aufleben und 
damit zur Wirkung und Anrechnung gebracht wird; vgl. Rom. 7s f. 
und Weber a. a. O. S. 206. Aber nicht immer ist diese Frage 
in diesem Sinne beantwortet worden, man hat es nicht immer so 
angesehen, als sei die Materie der Ursitz des Bésen, und Gott 
der Urheber auch des Bésen im Menschen dadurch, dass er ihn 
aus materiellem Stoff geschaffen habe. Im Talmud selbst, wo 
der Synkretismus verschiedenartiger und selbst widersprechender 


153 


Anschauungen doch grisser ist, als es nach systematischen Dar- 
stellungen, wie dem hervorragenden Werk Weber’s, scheinen 
kénnte, ist man sich seiner Sache nicht ganz sicher, oder viel- 
mehr liegen Stimmen vor, die abweichende Urteile’ vortragen. 
Denn es scheint mir doch nicht ganz eine ,Bestitigung‘ der eben 
gehérten Ansicht zu sein, wenn es an anderer Stelle heisst (Weber 
S. 206): ,Der erste Mensch als Gottes unmittelbares Geschipf 
war in seinem Verhiltnis zur Welt ein reiner Abhub, womit 
stimmt, was R. Jose sagt: Wenn das Weib da ihren Teig knetet, 
_ hebt sie ihre Teighebe empor, um sich zu erinnern, dass sie es 
gewesen, welche Adam um jene Reinheit gebracht und ihm den 
Tod verursacht hat‘; und wenn nach einem andern daselbst 
angegebenen Zitat das Kind bis zu 9 Jahren als ,noch nicht 
sindig‘ bezeichnet wird, das grossziehen des yam 7x> vielmehr 
erst von da an beginnen soll. Zur Zeit der Paulus vollends ist 
sicher noch keine fest ausgeprigte Lehrmeinung iiber diesen 
Punkt aufgestellt gewesen. In der Sapientia, die tiber den Ur- 
sprung des Todes refiektiert und diesen als nicht von Gott ge- 
schaffen, als ,durch Neid des Teufels‘ in die Welt gekommen 
bezeichnet, wird die Frage nach der Ewigkeit der Siinde in die 
Welt nicht gestellt. Denn wenn auch der Tod erst durch den 
Teufel hineingekommen ist, so kann doch die Siinde schon vorher 
darin vorhanden gewesen und vom Teufel nur angefacht und in 
todwirkende Thiatigkeit gesetzt sein. Und dass auch in den_ 
nachsten Jahrhunderten die Frage wenig ventiliert oder wenigstens 
nicht zu festem Abschluss gekommen war, zeigen die Erérterungen, 
welche Salathiel (in der Quelle S des IV. Esr., vgl. m. z. Buch) 
100 n. Chr. tiber die Frage anstellt, ,unde sit cor malignum‘. 
Er kommt da zu dem Schluss 439: ,quoniam gramen seminis 
mali seminatum est in corde Adam ab initio‘, und von da aus 
ist das Ubel hindurchgedrungen in den ganzen xdouog (vgl. sae- 
culum hoe V. 27, locus ubi seminatum est malum V. 29 mit 
,quoniam ete.‘ V. 30). Ist aber das der Fall, so lag das malum 
nicht bereits im xdouvcg vor und ist in das Herz Adams ge- 
kommen, weil dieses von kosmischem Stoff war, sondern um- 
gekehrt ist der y%0ou0g vom Herzen Adams aus mit dem Ubel 
durchseucht. Von wem das granum mali nun in das Herz hin- 
eingesit sei, wird nicht gesagt. Ist mit dem ,ab initio‘ der Akt 
der Erschaffung Adams gemeint, so ware wohl Gott als der 
siende zu denken; doch ist auch eine allgemeinere Fassung 


dieser Worte im Sinne von ,anfanglich‘, ,zuerst‘, denkbar, was 
die Aussicht auf eine andere siéende Persdnlichkeit freiliesse. 
Immerhin aber ist damit, dass das Herz in erster Linie von der 
bésen Potenz ergriffen, und der xoouog erst von ihm aus ange- 
steckt sei, eine der sp&teren talmudischen noch sehr zuwider- 
laufende Lehrmeinung aufgestellt. 
So wird man sich nun nicht wundern kénnen, wenn auch 
Paulus den y4m 7x7 nicht von Anfang an an den kosmischen 
, Stoff gebunden erachtet. Auch nach ihm ist erst durch Adam 
_dlie Siinde in die Welt hineingekommen. Dass dabei mit seiner 
Guaotia nicht etwa blos die Thatsiinde, sondern eben jene dem 
yam 7x7 entsprechende potenzielle Siindenfihigkeit gemeint sei, 
die geradeso wie jener zwar vexga aber doch vorhanden sein 
, kann, nahmen wir schon Gelegenheit, zu betonen. Diese Siinden- 
potenz also, das beschriebene Pestgift, das nun alles seiende 
todbringend durchdringt, ist nach ihm nicht uranfianglich im 
nxo0omog gewesen, sondern dieser ist rein aus den Hiinden des 
Schépfers hervorgeganzen. Ist jetzt auch die Materie, die oagé 
das bése Prinzip, so ist sie es doch nicht, wie im Talmud und 
bei Philo (s. Siegfried, Philo von Alexandria, S. 132), ihrem 
Wesen nach und von dem vorweltlichem Uranbeginn her, sondern 
sie ist es erst durch Adam geworden. Man wird den prignanten 
Sinn der Worte, die das besagen, um so deutlicher fassen, wenn 
man vergleicht Rom. 512: ,Wo7cEg dL é&0g av Seuircou auagria 
éic ‘tov xdamov slonddev xal 6 Savavos Ola TIS cuagriast mit 
den Ausserungen Bap. Lge sot 6 de0¢ Savatoy oun éxcolroey 
ovdé téortetar ew arwlela Cortwr. %urioe yao sig TO Elvou Ta 
MAVEA, KEL OWTHELOL al YEréosLG TOD xOOUGL, nai Ovx zOTLY eV 
avraig pagquaxoy chéIoov ovte GOov Baathecoy éi yigs und 
Qesf.: ove 0 Fedg &xtioe voy &yIQuzoy ec apdagaia. xai ei- 
nova. tig idiag iudryntog ezcolyoey adtor. pFovy dé dLiaBohov 
Savatog siojAdev sig tov xOouor'. Bis zu wiortlicher Uberein- 
stimmung schreitet hier die Verwandtschaft, nur dass Paulus das 
Zwischenglied mehr hat 7 cuagtia, xal die TIS awagtiag oO 
Savatog. Wie also nach der Sap. die Welt urspriinglich ohne 
den Iavatog war, lebenskraftig und zum bestehen geschaffen, so 
nach Paulus auch ohne den ym ¥>, ohne die aquatic, gott- 
wohlgefallig und heilig. Und wenn diese mit ihrer todbringenden 
Wirkung — man vergleiche den Ausdruck maguaxoy 64é9o0v der 
Sap., der die von uns gewihlte Vorstellung eines ,Gifts‘ wértlich 
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gebraucht, — nun erst durch Adam hineingekommen ist in die 
gottlich heilige und lebenskriftige Schépfung, so ergiebt sich 
nicht erst durch den Blick in die Genesis, sondern schon durch 
diese so frappierende Parallele selbst, dass das auch nach ihm 
geschehn sein wird mor diafddov. Als eine gewissermassen 
physische oder metaphysische Substanz erschien uns die éuagria, 
der Substanz des svevua &yioy parallel und entgegengesetzt, 
weil sie auch die physischen Erscheinungen durchdringt, ganz 
spezifisch im physischen haftet und physische Wirkungen darin 
austibt. Und nehmen wir nun den deaPodog, der ja den Siinden- 
fall Adams veranlasst, als denjenigen an, durch den sie dem 
ersten Menschen eingeflésst worden, so geben talmudische und 
apokalyptische Andeutungen zwar keine Beweise, aber doch ent- 
fernte Vorstellungen, wie das gedacht werden kénne. 

Uberall da, wo der Ursprung des Bésen in der Welt mit 
dem Siindenfall zusammengelegt wird, erscheint Eva als ein 
wichtiges Mittelglied zwischen dem siindenfreien Adam und dem 
stndenwirkenden Satan. Wie der Geschlechtstrieb zumteil als 
wesentliche Grundlage des »4m 7x > angesehn wird, sahen wir 
schon; und gerade er ist durch die Schlange zunichst bei der 
Eva und erst durch ihre Vermittlung beim Adam entfaltet worden. 
Der Zustand vor dem Siindenfall erscheint hier als ein durchaus 
reiner; selbst die eheliche Gemeinschaft wird nicht aufgrund des 
973m 7x7, sondern als ein siindloser Naturakt ausgetitbt. Nun 
aber tritt durch die Schlange der Umschwung ein. Ich zitiere 
zunachst die Haggada nach Weber (S. 211f.). ,Als die Schlange 
sah, wie sie (Adam und Eva) eheliche Gemeinschaft ausiibten, 
da geliistete es sie nach der Eva. Nach Beresch. rabba c. 24. 
Jalk. Schim., Beresch. 30 pflogen die Damonen tiberhaupt wahrend 
der ersten 130 Jahre nach der Schépfung Geschlechtsverkehr 
mit Adam und Eva und zeugten mit ihnen Daimonen. Auch 
Kain ist nach Jalk. Schim., Beresch. 42 vgl. Pirke de R. Elieser 
c. 21 von Satan mit Eva erzeugt. Und wie das Verlangen nach 
Befriedigung der Sinneslust die Schlange der Eva niherte, so 
wurde die Erweckung und Steigerung (fiir diejenigen, welche den 
ym. 7° vor dem Siindenfall nicht kennen, die Hinfléssung) der 
Sinnlichkeit in Eva auch das Mittel, sie zu verfiithren. Die 
Schlange nahete Eva und wohnte ihr bei. Durch diesen Akt 
warf sie in die Eva das nomi.‘ Dass solche Theologumena 
nicht etwa erst Erfindungen dieser verhiltnismassig spiiten Tal- 
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mudisten sind, bezeugt Epiphanius, wenn er schilt haer. XL, 
Arch. 51: ,ftegov dé méhuv pddov héyovow ot covobtor* ove 
groiv & dudfolog éhdar medg tiv “Evay owyp dy adti; ws avig 
yuvatni nat éyévonoey 2& adcig cov ve Katy xai cov “Apel. Vel. 
auch Fabricius, cod. ps. 8. 97. 103f. Sogar in der Apokalypse 
des Moses, die wahrscheinlich ein vorchristlich-jiidisches Buch 
mit christlicher Uberarbeitung ist, findet sich dieses Fiindlein 
rabbinischer Forschung erwahnt. Wie die auagtia, der »4m 737 
in seiner substanziellen und todbringenden Qualitét in die Eva 
hineingekommen, ist dadurch vollig erklart, auch die ungéttliche 
Herkunft des moralischen und physischen Ubels in der Welt 
festgestellt. Durch die eheliche Gemeinschaft musste sich dieser 
so aus der Schlange als aus dem personifizierten Teufel 1) herein- 
gekommene y3" 7x7 gerade wegen seiner iibersinnlich physischen 
Grundlage auch dem Adam mitteilen, und die potenzielle Siind- 
haftigkeit, das granum mali in ihn gesét werden, das dann 
wiederum durch der Eva verfiihrendes Wort oder durch sinnen- 
reizende Mittel (vgl. Weber S. 212) zur ersten Thatsiinde ge- 
steigert wurde. Dass nicht der Eva, sondern sein als des Herrn 
der Schépfung Verhalten fiir diese letztere ausschlaggebend ge- 
wesen, und darum trotz dieser Vermittlung der Eva doch erst 
durch ihn die Siinde und der Tod in die Welt gekommen sei, 
das wird natiirlich auch in allen den angefithrten Uberlieferungen 
festgehalten. — Es wiirde nun dieses Stiick alter haggadischer 
Uberlieferung, das dem Paulus aus seiner Pharisierzeit gewiss 
bekannt war, fiir die eigenartige Theorie des Paulus von dem 
Hereinkommen der todwirkenden émagtia durch Adam auch in 
die kreatiirliche Schépfung, in den kosmischen Stoff, der nun 
wie von einer widergéttlichen Substanz véllig durchseucht und 


morsch geworden sei, eine vollige Erklarung liefern; und auch. 


die andere Seite, die Aufhebung des gegenwiartigen Zustandes 
(vgl.u. Kap. 4) steht in sehr auffalliger Parallele zu einer solchen 
Vorstellungsform. Ich will darum auf die Stellen aufmerksam 
machen, wo eine Erinnerung an diese Uberlieferung wenigstens 
mir vorzuliegen scheint. Natirlich soll der I. Tim. nicht als 
paulinisch zitiert, sondern héchstens als eine sehr alte Parallele 
verwertet sein. Dort aber diirfte 2i4f. bestimmt auf die be- 
schriebene Vorstellung anspielen. Denn wenn es da heisst: ,xal 
Ada ovn gcariy, 4 0&8 yy eawatydeion é mapabdon 
*) Vgl. 6 dgus 6 dezatos 6 xchovpuevos dutBodos Apoc. 129. 202. 
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yéyover, owSyjoetar dé dia Tig TExvoyoviag’, so muss das éwaray 
offenbar eine speziellere Bedeutung haben, die von Adam nicht 
ausgesagt werden kann. Denn betrogen ist Adam ja doch auch, 
wenn auch nicht zuerst und direkt, so doch alsbald durch die 
Eva. Es ist aber nicht gesagt: ,und nicht Adam ist zuerst 
betrogen‘, auch nicht: ,nicht Adam ist von der Schlange be- 
trogen‘, sondern ganz allgemein: er ist garnicht betrogen. Da 
muss also dieses Betriigen in einem praignanten Sinne genommen 
sein, nicht allgemein als Verfiihrung zur Siinde, sondern ganz 
speziell von einer Uberlistung, die sich wirklich nur auf die Eva 
erstreckt hat. Wir wissen, worin diese nach der haggadischen 
Uberlieferung bestand, die doch wohl eine bessere Erklarung zur 
Sache liefert, als der Hinweis auf verfehlte allegorische Exegese 
(Holtzmann, Die Pastoralbriefe 1880, 8. 315). Und so ist auch 
das merkwiirdige Mittel erklirt, wodurch die Rettung erzielt 
werden soll, — nicht etwa durch den Glauben o. dgl., sondern 
dua tHS vEexvoyovias. Es handelt sich um die Befreiung aus 
einem ganz bestimmten Zustande, und die muss in demselben 
Gebiet sich vollziehen, wo die Verunreinigung geschehen ist). 
Paulus selbst scheint nur an wenigen Punkten dhnliche Vor- 
stellungen zu streifen. Allgemein an die Méglichkeit bezw. das 
Verlangen damonischer Wesen, Weibern beizuwohnen (das am 
meisten in dem damals viel behandelten Exzess der éyenyoges 
hervorgetreten, vgl. Fabricius 179ff. 196ff. u. s. w.) denkt er, 
wie Everling a. a. O. S. 33ff. tberzeugend nachgewiesen, I. Kor. 
1110: ,Deswegen muss das Weib eine Macht auf dem Haupt 
haben dva@ tovg ayyéhove’. Speziell die Eva aber wird II. Kor. 
11,f. ins Auge gefasst. Es heisst dort: ,fyA@ yao tudo Ieod 
tiho, jowoodury yao tuds si avdgi magdévoy ayyny maga- 
orijoa TH Xovore@y poBoduce O& uryzmg we 6 bguc eyrdryoev 
Eiav & ti, mavoveyig¢ attod, pIaoh te vonuata vudy ard 
tS amhorntog tig eig Xootoy.. Hier ist offenbar von dem 
geschlechtlichen Verhaltnis und von der Verfiihrung zu ehelicher 
Untreue die Rede. Der Apostel hat die Gemeinde Einem Manne 
verlobt, er betrachtet sie als dessen Braut, er will sie ihm als 
eine reine, unbefleckte Jungfrau bewahren, er fiirchtet aber, sie 


1) Nach der Uberlieferung stammt aus jener Satansbeiwohnung die 
monatliche Unreinigkeit, die in der Schwangerschaft, also durch die 
texvoyovic beseitigt wird. — Unsere Auffassung teilt auch Everling, 
Angelologie des Paulus, S. 56. 
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mochte ihm verfiihrt werden von der ,lauteren Treue gegen 
Christus hinweg‘. Und diese Verfiihrung, die Verfihrung zur 
Untreue gegen den Einen Mann, durch welche die Braut aufhért, 
eine magSévog ayy, zu sein, die wird durch ein wg mit dem 
Akt verglichen, wie die Schlange die Eva verfiihrt habe. Ich 
muss hier mit Everling (8S. 53) fragen: ,Muss man nicht notwendig — 
zugestehen, dass das Beispiel der Eva in diesem Ideeenzusammen- 
hang nur dann verstindlich wird, wenn man sich die Verfiihrung 
der Eva als eine geschlechtliche Unzuchtsiinde denkt, durch 
welche Eva das nicht mehr war, was die Gemeinde bleiben soll: 
eine ayy zaodévog?’ Die gegenteiligen Erklarungen sind in 
jener Monographie so ausfihrlich besprochen und so nachdriick- 
lich widerlegt, dass ich nur auf dieselbe verweisen kann. Sie 
fasst das Resultat der Untersuchung iiber diesen Ort mit den | 
Worten zusammen: ,Er, der Brautwerber, der eifersiichtig dariiber 
wacht, dass die keusche Reinheit der verlobten Jungfrau fiir den 
einen Mann gewahrt bleibe, erlautert seine Furcht, sie mdchte 
ihre Treue gegen Christus und damit ihre Keuschheit verletzen, 
aufs beste durch den Hinweis, wie ja auch Eva ihre jungfrauliche 
Reinheit in Unzucht mit dem satanischen Verfihrer eingebiisst‘. 
— Findet man nun den dort gebrachten Beweis zwingend, diese 
Auffassung richtig, so ergiebt sich freilich die Teilnahme Pauli 
an jener zeitgendssischen Uberlieferung deutlich. Und es wire 
damit fiir die Durchseuchung des xéou0¢ vom Ubel, auch fiir 
die Frage, warum die auagtia seit Adam gerade vom Stoff besitz 
ergriffen hat, wiahrend der innere Mensch siindenfrei geblieben 
ist, der véllig zureichende Grund gefunden. 

Ich will nicht behaupten, dass an sich fiir einen damaligen 
Theologen ein solcher Grund iiberhaupt nétig gewesen wire. So 
gut, wie nach Philo ohne jede Erklarung die Materie als unge- 
schaffenes widergéttliches Prinzip von Ewigkeit her bestand, so 
gut hatte sie ja auch ohne einen andern persdénlichen Urheber 
durch Gottes umschaffenden Strafakt ihren Siinden- und Todes- 
zustand erhalten kénnen. Es hatte dann freilich auch die 
auagtia in Adam von Gott geschaffen sein miissen, wie ja viele 
Talmudisten thatsichlich spaterhin es bestimmt ausgesprochen 
haben; nur dass sie eben den »y5m “y> dann bereits vorher in 
die yon legen, aus der Adam gebildet wurde, wahrend er bei 
Paulus erst durch Adam in den xéouog hineinkommt. Wenn 
nun aber die Dinge so liegen, wie es uns jetzt erschien, wenn 
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durch den Siindenfall eine widergittliche, im Stoff weilende und 
ihn zersetzende Substanz in Eva, durch sie in Adam und durch 
ihn in die Welt gekommen ist, wenn der Satan selbst seinen 
Samen in den stofflichen Teil des Menschen hineingeworfen hat, 
so wird sich der ursaéchliche Zusammenhang dieser Vorstellungs- 
_ gruppen kaum abweisen lassen. 

(3. Die Weltmédchte.) Sonderlich, da nun das Verhiiltnis, 
in welches von jetzt an der xdouog zum Satan und seinen 
Michten geriickt ist, die geradlinige Fortsetzung jener Gedanken- 
reihe sein wiirde. Die Beziehungen sind so enge geworden, die 
Welt ist so durchaus und véllig vom Satan besessen, dass diese 
Dinge zu dem Weltbild, das sich als umzugestaltendes der pau- 
linischen Eschatologie als Grundlage darbietet, eine breite und 
wichtige Stellung einnehmen. 

Seit jenem Tage, wo die auaotia und der Iavarog in die 
Welt gekommen, gehdrt dieselbe Gott nicht mehr an. év oc 0 
F£0¢ tod aiwvog tovrov érvqlwoey ta voruata taY aniotwry 
eig TO Un advydou TOY ~utioudy Tod Evayyedtov Tag Odsyo tot 
Xovorov‘ heisst es II. Kor. 44. Es hat also dieser aiwy jetzt. 
seinen eigenen Gott, der die Macht hat, allen, die ihm angehéren, 
den Eintritt iiberirdischer Rettungsfaktoren zu verwehren. Der 
Name dieses Gottes dieser Welt ist nicht genannt. Aber da, 
wie wir gleich sehn werden, den minder hochgestellten damonischen 
Machten nur einzelne Gebiete des xoouog untergeordnet sind, 
und den Satansengeln einzelne Funktionen in demselben zu- 
kommen, so wird der Kénig und Gott des ganzen xdomog nur 
der ,Oberste der Teufel‘, Satan selbst sein kénnen. Dem ent- 
spricht die Thatsache, dass diese Welt nun ein Reich des Todes 
geworden ist. Denn des Satan recht eigentliche Funktion ist 
die, dass er der Engel des Todes ist. In dieser Kigenschaft er- 
scheint er I. Kor. 553. Denn wenn es dort heisst ,zaoadovvat 
TOV COLOUTOY TH Gatare Eig AEDQOY Tig GALS, Iva TO 7VEH ME 
owdn &v TH Tuéoe tod xvoiov ‘Inood‘, so ist damit ihm nicht 
nur die Fahigkeit zugeschrieben, den ihm angehérigen in seinem 
Fleischesdasein zu vernichten und durch Abtétung des Fleisches- 
leibes den Geist — natiirlich ohne das zu beabsichtigen — von 
dieser unheilvollen Verbindung mit dem befleckten Fleisch zu 


befreien und so seine Rettung zu ermdglichen, sondern es liegt. »..@. . 


geradezu darin, dass der Satan auch thatsachlich diese mordende 
Thitigkeit an denen, die ihm zugehéren, ohne weiteres ausiibt. 
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Kein besseres Mittel weiss der Apostel, um die fir notwendig 
erachtete Scheidung von Leib und Geist herbeizufihren, als dass 
er den betreffenden dem Satan iibergebe. Er ist dann sicher, 
dass dieser alsdann unfehlbar sein Todesgeschaft an dem stoff- 
lichen Teil des Menschen — denn nur dieses gehért seinem 
Reich an — vyollstrecken werde. So ist also der Tod die herr- 
schende, hervorragendste Eigenschaft des Satans und das sicherste 
Los derer, tiber die er Gewalt hat. Dieselbe Auffassung ist in 
der entsprechenden Stelle II. Kor. 211 zu finden: ,tva uy zhe0- 
vEextnIOUEy VEO TOV Oatava* OV yYaQ Ta vorMaTA attod ayro- 
oder‘. Die Ubervorteilung vonseiten des Satans wiirde nach 
V. 7 darin bestehen, wenn xatamot7 0 toLovtog. Wiirde der 
Siinder vom Tod verschlungen, ohne dass das noch in der vorhin 
angegebenen Weise fiir sein zvevua nétig und niitzlich ware, so 
wire das eine Uberlistung vonseiten des Satans, dessen Absichten 
dem Apostel nicht verborgen sind, an der Gemeinde ausgeiibt. 
Diese Absichten gehn also darauf aus, nur méglichst viele Lebe- 
_ wesen der Vernichtung anheimzugeben. Dass diese Vernichtung 
sich nur auf ihren stofflichen Teil erstrecken kann, ist selbst- 
verstaindlich, denn nur iiber das Reich des Stoffs ist der Satan 
Herr und Gott geworden (— wenngleich auch die Seele in dies 
' Geschick hineingezogen wird, wofern nicht eine andere Substanz 
da ist, die ihr nach dem Absterben des Fleischesleibes einen 
neuen Leib bieten kénnte); und so kann eben sogar das ewige 
Heil dadurch erreicht werden, dass jemand dem Satan iibergeben 
wird, weil er zur Befreiung des gefesselten zrve}ua dann wider 
Willen beitrigt. Denn innerhalb des von ihm besessenen Stoffs 
ist Tod dasjenige, was er wirkt und seinem Wesen nach wirken 
muss. So ist denn auch von selbst ersichtlich, wer der 6Ao- 
Igevtyjg ist, durch den nach I. Kor. 1010 die Israeliten in der 
Wiiste umgekommen sind. Giebt es einen Verderber, der als 
,der‘ Verderber xaz’ éSoyyy bezeichnet werden kann, so kann 
das nur derselbe sein, dessen Amt und Wesen im Toten besteht. 
So wenigstens liegt die Sache, wenn man 6 Oho doevtys als Amts- 
name fasst, gleich 6 ds&Bodog u. s. w. Wenn es als voriber- 
gehende Eigenschaft gemeint wire — derjenige, der damals als 
der Verderbende auftrat —, so kénnte es auch ein Engel Gottes 
sein, der in dessen Auftrage getétet hatte. Allein warum sich 
diese Auffassung nicht empfiehlt, s. bei Everling a. a. O. S. 24. 
Zudem wenn Paulus damals iitberhaupt noch die Anschauung 
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gehabt hatte, dass ein ,Gottesengel‘, ein anderes Engelwesen als 
der Satan, das Téten besorgte, so hatte er bei dem Hurer die 
Todwirkung ja durch ein blosses Gebet an Gott (oder Christus) 
unmittelbar hervorrufen kénnen, nicht aber nétig gehabt, ihn dem 
Satan zu tibergeben, um die gewiinschte Wirkung zu erreichen. 
So wird also das Verderben dem Satan als sein eigenstes Gebiet 
zugeschrieben, und auch 6 ddodgevtyg kann nur er selbst sein, 
der allgemeine Verderber1). Vollends ist das natiwrlich der Fall 
bei dem personifizierten Tod. Giebt es eine Personifizierung des 
Todes, so kann nur der Satan sie darstellen, dessen Herrschaft 
im Tod sich dussert, und dessen Reich ein Reich ist der prood 
und des Savatog. Dass aber diese Personifizierung, auf die wir 
schon oben hindeuteten, wirklich vorhanden ist, dirfte leicht er- 
kennbar sein. Die Apokalypse hat sie unzweideutig 2013f.: ,xad 
6 Savatog nai 6 Gdns Ewxay todg vEexQodg TOvG év adroig, nal 
éxgidyoay Exaotog xata ta zoya aitwy. zai 6 Iavavocg nai 6 
“dng eBdyPyoay sig tHY Aiuriy tov zvQedg‘. Dass solche Per- 
sonifikation mit dem Gebrauch des Worts im eigentlichen Sinne 
immer wieder abwechseln muss, ist selbstverstandlich, und so 
liegt sie in der Sap. Sal. z. B. in den Worten ,pdorm dé dua- 
Béhov Fdvatog sioyAdev sig tov xoouor' nicht vor. Wohl aber 
ist sie fiir den Namen adyg da Sap. 111.16: ,.. ote adov Paotderoy 
él yng. aoEsBeig J& Taig yeQoi nai tois hoyoug 7eocEexalécaveo 
aitor, pihoy tyyoamevor avto étdxnoar. nai ovvdynuyy EPevto 
moog abtoyv, ote agvol siow vig éxeivov peoidog eiva.: Bei 
Paulus dagegen ist auch unter dem Namen Savarog ganz dieselbe 
Scene gesehildert, wie an jenem Ort der Apokalypse. ,Darnach 
das Ende, wann er das Reich ibergiebt dem Gott und Vater, 
Ovay xataoynon maoay aexyy nai méoav é€ovoiay nai dvvayy. 
dsi yao adtoy Baordevery eeyou ob In mavtag tovg éxIoovg V200 
Zove m0dag avtov. ézoxatog éxIoog xatagyettar 0 Savatoc' 


1) Auch in der Sap. Sal. ist der dlodgedwy an jener Stelle bereits 
der Satan (mit seinen Helfershelfern). Denn er fiirchtet sich vor den 
12 Steinen und der Stirnbinde Aarons, auf denen die ddgae trav naréowy 
und die ueyadwotyn tod geod befestigt ist. (rovrous EiSev 0 dlodgevun, 
ravta O& épopydnocy, Sap. 1824f.) Schmiedel’s Auffassung ist also 
nicht zutreffend, der unter Hinweis auf 1815f. den Todesengel dort 
als Gottes Engel fassen will. Der Kontext von V. 15, wo durch den 
Adyos die Gottesfeinde vertilgt werden, ist in V. 24f. schon lange ver- 
lassen. 

Kabisch, Eschatologie. 11 
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I. Kor. 153426. Everling hilt es garnicht fiir nétig, seine Auf- 
fassung von dem hier wie in Apoc. 2014 ,personifizierten Tode‘ 
naher zu begriinden. Und es ist in der That iiberfliissig, wenn 
man sieht, dass die Ubergabe des Reiches an die Vernichtung 
der aoyal, éovolae und durauerg gekniipft ist, und weiss, dass 
dies dimonische Geistmachte sind. Vgl. unsere gleich zu gebenden 
Ausfiihrungen hieriitber. Wird gesagt, dass nach ihrer Ver- 
nichtung die Ubergabe des Reichs erfolgen solle, und dass der 
letzte der zu vernichtenden der Tod sei, so erhellt, dass auch er 
als eine dieser zu vernichtenden Geistmichte und Gottesfeinde 
gilt, und zwar dann, wie aus unsern Erérterungen hervorgeht, 
als ihr oberster und argster, als der Satan selbst. Der Einwand, 
der wohl gemacht wird, es kénne mit der Vernichtung des Todes 
nur die in V. 23 erwahnte Auferstehung der Toten gemeint 
sein, denn diese sei mit einer Todesvernichtung identisch, und 
eine besondere Vernichtung des Todes selbst habe keinen Sinn, 
nachdem ihm seine Opfer bereits entrissen seien, halt dagegen 
nicht stand. Mit der Totenerweckung ist wohl die Besiegung 
des Todes gegeben, — ,t0ve yeryjoerar 6 Adyog 6 yEeyoaupmévoc: 
natenodn 0 Iavatog eig TO vix0g* 70v Gov Favate 16 vixog ;‘ —, 
aber nicht seine Vernichtung. Diese selbst wird auch in jener 
Schilderung der Apokalypse ausdriicklich von der Totenerweckung 
getrennt. rst muss der besiegte Tod seine Opfer herausgeben,. 
dann wird er selbst vernichtet durch Abstiirzung in den Feuersee. 
So kann also auch in der paulinischen Apokalypse diese Trennung 
sehr wohl durchgefiihrt sein, die in der Personifikation des Todes 
im Satan ihre Begriindung findet. Und die Hinreihung desselben 
in die dimonischen Miachte, deren Vernichtung den Abschluss 
des messianischen Reichs unmittelbar vor dem Ende aller Dinge 
bilden soll, zeigt, dass sie thatsichlich durchgefithrt ist. — In 
der Personifikation des Todes, in der Identifizierung desselben 
mit dem Satan, mit der Schlange, ja sogar in der Bezeichnung 
Satans als des zweiten Gottes, des Gottes dieses aiwy steht 
Paulus wiederum einfach in der haggadischen Uberlieferung. 
Vgl. Eisenmenger, Entdecktes Judentum I, S. 821f.: Sammael 
jist nvm to, das ist ein Gift des Todes (vgl. Sap. Sal. 114 
gaguaxoy od4éFoov)' ,Der Sammael wird Satan geheissen. Die 
alte Schlange ist der Sammael‘, und 647, wo die Worte, die Jakob 
zu Esau spricht: ,Ich sahe dein Angesicht, als siihe ich Gottes 
Angesicht‘, auf ,den anderen Gott (ans >x), Sammael gedeutet 
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werden, als dessen Abkémmling und Ebenbild Esau gilt. Vel. 
Weber a. a. O. S. 242f. 2111. 

Aus dieser Personifizierung ergeben sich Folgen fir die 
eben besprochene Beiwohnung des Todesgottes bei der Eva, 
fiir den Stindenfall mit seinen bésen Wirkungen, die noch 
verstarkt werden dadurch, dass der Satan nicht nur als_per- 
sonifizierter Tod, sondern auch als personifizierte Siinde auftritt, 
Die ungemein nahe Verwandtschaft von Siinde und Tod, die 
fast zu Vertauschungen derselben fiihrt, hatten wir schon Ge- 
legenheit, zu betonen. Haben wir nun die Personifikation des 
Savatog festgestellt, so wird die gleiche Erscheinung bei der 
a@uaetia schon an sich nicht mehr befremden; denn ihrem Wesen 
nach ist dies nicht mehr ein abstrakter Begriff, als der Tod 
auch. Wie sie dazu kommen, als persénliche Wesen sich denken 
zu lassen, liegt in dem Namen éfovoiae bezw. dvvaperg ange- 
deutet, denen in jener Korintherstelle der 9avatog eingereiht 
wird. Diese urspriinglich ,abstrakten Namen‘, iiber welche Ever- 
ling a. a. O. S. 7—17. 46ff. 66ff. u. s. w. vortrefflich gehandelt 
hat, sind allesamt Engelwesen, die durch Personifikation ab- 
strakter Begriffe oder durch Belebung konkreter Gegenstiinde 
entstanden sind infolge jener oben beschriebenen Neigung des 
Denkens, welche aus dem immer michtiger werdenden Supra- 
naturalismus trotz strengst gewahrter Monarchie Gottes in poly- 
theistische Vorstellungen hiniiberspielt und sogar den Namen 
Seoi (I. Kor. 85) fiir diese Miachte oder ihren Obersten, den 
Sec tov aiwvog tottov, nicht scheut. Wie so manche ,Herr- 
schaften‘, ,Machte‘ und ,Krafte‘ als persénliche Geistwesen auf- 
treten konnten, so auch der Savatog und die aucaovia. In der 
ganzen Gedankenreihe von Rom.5i9 an nimmt die Siinde immer 
mehr das Gepriige einer substanziellen Wesenheit an, die nicht 
nur bildlich mit Personenpradikaten ausgestattet, sondern in 
ernstester Wirklichkeit Personen gleich- und gegeniibergestellt 
wird. Das Hineinkommen der auaotia in den v00u0c, das 
spiterhin als ein wirkliches Einwohnen in seinem Stoff sich 
herausstellte, war uns nur ein Zeichen, dass ihr irgendwie eine 
substanzielle Seite anhaften miisse, da sie gerade nicht in den 
geistigen, sondern in den stofflichen Teil der Geschépfe eingehe 
und darin wirke. Naher an persénliche Vorstellung grenzt es 
schon, wenn sie nach 52: Kénigsherrschaft ausgetibt hat, wie 
das V. 14. 17 vom Tode gesagt ist. Doch kann das ja recht 
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wohl auch im iibertragenen Sinne von abstrakten Begriffen gesagt 
werden. Weniger ist das der Fall bei dem mit 62 anhebenden 
Gedanken von dem ,der Siinde absterben‘. Das ist namlich 
nicht bildlich gemeint, sondern muss als realer Akt gedacht 
werden, da er héchst reale Folgen, die Befreiung von der Siinden- 
herrschaft, in Wirklichkeit haben soll. Wie Christus, so sind 
auch die mit ihm in der unio mystica verbundenen, leiblich ge- 
storben, sodass sie nun nicht mehr in dem alten Fleischesleib 
existieren. Ist damit nicht nur bildlich, sondern, — und das ist 
dem Paulus voller Ernst, denn er zieht die Folgen daraus —, 
in héchster Realitét eine Befreiung von der Siinde erfolgt, so 
stellt sich diese doch als eine losgelést von den persdnlichen, 
menschlichen Einzelgeistern fiir sich existierende Macht dar, die 
in dem Stoff ihre Herrschaft ausiibt. Denn kame ihr nicht diese 
eigene, fiir sich selbst existierende, substanzielle Wesenheit zu, 
ware sie nur eine moralische Qualitit, die an den Einzelgeist 
als ihren Trager, als die ihr zugrunde liegende Substanz gebunden 
ware, so kénnte doch nicht durch ein leibliches Sterben eine 
wirkliche Befreiung von ihr erzielt werden. Dass sie aber an- 
dererseits nicht blos eine physische, wenn auch mit dem phy- 
sischen verbindbare Qualitat besitzt, dass sie eine sittlich bezw. 
unsittlich handelnde, mit sittlichen Begriffen zu messende, also 
geistige Wesenheit hat, geht aus den in Kap. 7 folgenden Aus- 
sagen wiber ihre Thatigkeit hervor. Die Siinde wirkt in dem 
Menschen jede Begierde 7g. Sie ist nicht die Begierde, sondern 
sie wirkt sie. Sie ist also eine fir sich bestehende ééova/a, 
welche den Menschen als ihr Objekt sich gegeniibersieht und 
moralische Qualitiiten in ihm herrvorruft. Damit ist ihr auf das 
nachdriicklichste eigene Substanzialitaét zugeschrieben. Ja, sie 
wird bestimmt von dem Ich geschieden: ,die Siinde lebte auf, 
ich aber starb‘. Anstelle des gestorbenen Ich tritt die aufgelebte 
Siinde. Sie ist die Macht, die den toten Leib jetzt mit schranken- 
loser Willkiir regiert, ihren Willen auch gegen das ganze Auf- 
gebot aller Kraft vonseiten des geistigen Teils des Menschen in 
seinem stofflichen Teil durchsetzt. Hier steht das Ich, und dort 
die duagtia, zwei gegeneinander arbeitende Miachte; sodass die 
Persénlichkeit der einen so wenig, wie dem andern abgesprochen 
werden kann. Ja, sie tritt mit genau den Thitigkeiten auf, die 
sonst ihrer mit Namen versehenen Personifikation, dem Satan 
beigelegt werden: sie tiuscht und tétet, V. 11. Das dkaxaray 
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und @zroxztetvery, durchaus die Funktionen des Satan darstellend 
und an einem persénlichen Wesen, dem menschlichen Individuum 
ausgetibt, lassen ihr Subjekt ebenfalls als persénliches Wesen, 
als eine Hypostase des Satan erscheinen. So denn auch nament- 
lich, wenn diese @uagtia nun gar wirklich als moralische Person 
beurteilt und mit dem doch von ihrem Stamm abgeleiteten Ad- 
jektivum Guwagrwicg bezeichnet wird. Sie ist nicht nur siindig, 
sondern sie soll siindig sein, und darum ist es ihr Geschick, dass 
sie, die Todbringerin, die Verderberin, auch aus dem Guten ein 
Mittel zum Tode machen muss. So erscheint sie als ein mo- 
ralisch zurechnungsfaihiges und mit sittlichem Massstab zu mes- 
sendes Wesen. Und wiederum als persénliche Macht, wenn der 
Mensch, nur weil er caguivdg ist, wengauévog V0 apmagtiay 
ist. Dass hier nicht oagzixdc, sondern oagzirdc gewablt ist, also 
wirklich nur der Stoff in seiner sittlich an sich ganz indifferenten 
Existenz genannt sein soll, ist wichtig. Denn es zeigt wieder _ 
recht deutlich, wie eben rein der Stoff als solcher es ist, der von ; 
der auagtia besessen wird, und dass darum jeder, der aus ihm 
gebildet, ihr preisgegeben ist; dass aber auch andererseits die 
a@uagtia nicht eine ihm yon selbst innehaftende Qualitat des- 
selben ist, sondern eine wohl von ihm zu unterscheidende, ihn 
nur beherrschende und durchdringende persénliche Macht, der 
alle Stoffwesen willenlos unterliegen. Und am schirfsten ist die 
Personifikation ausgesprochen 717.20, wo wiederum das eigene 
Ich nachdriicklich von der duaotia geschieden wird, diese aber 
als eine diesem Ich genau entsprechende, mit ihm in Kollision 
tretende und es verdrangende Macht erscheint: ,otzéte éyw xat- 
epyalouae avto, GAha 4 oixotoa év euoi apagtia’, Das ist 
nicht méglich, zu sagen, wenn sie nicht als eine von der eigenen 
Person vollig zu scheidende fremde Person dem Apostel erschiene. 
Denn ware sie auch nicht einmal eine verworfene Richtung des 
inneren Menschen — was wohl mit unsern Begriffen von Siinde 
allein sich decken wiirde —, sondern eine physische Regung der 
Triebe, immer miisste sie doch als ein Teil des Ich aufgefasst 
werden, immer kénnte sie doch nicht als etwas durchaus von 
dem Ich zu scheidendes, als ein bei der Selbstbeurteilung ganz 
beiseit zu lassendes fremdes Wesen, das in ihm seine Wohnung: 
aufgeschlagen, aufgefasst werden. In dieser scharfen und nach- 
driicklichen Scheidung tritt die a@wagria genau als einer der Da- 
monen auf, die den Menschen besitzen, aus ihm reden, durch ihn 
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schreien, handeln, toben kénnen, von denen aber der Mensch 
selbst deutlich unterschieden werden muss. 

In solcher Hypostasierung tritt sie denn auch als einfacher 
Gegensatz zu Gott auf, in derselben Weise, wie sonst der Satan, 
der Sed¢ tod aidvog torrov auftreten miisste. ,0 yao avé Saver, 
TH auagtia Cwédaver eparnak 0 dé Ci, CH TO Sep ovtwg “aL 
ipusic hoyileae Eavtovs elvar vexgovs ev TH auagtia, Cartas 
dé t@ Fem 610f. Es ist sehr bemerkenswert, dass nicht etwa 
der auagtia die dixavootvn oder ein anderer, abstrakter Begriff 
entgegengesetzt ist, sondern einfach Gott, sodass der Begriff der 
Siinde dem Gottesbegriff an Persénlichkeitsgehalt gleichkommt. 
So denn auch durchgingig weiter: ,So soll also nun nicht mehr 
die Siinde Kénig sein in eurem sterblichen Leibe, sodass ihr 
seinen Begierden gehorchtet und stellet eure Glieder nicht der 
Siinde zur Verfiigung als Waffen der Ungerechtigkeit, sondern 
stellet euch Gott zur Verfiigung u. s. w., ,vum dé éhevdeow- 
Séevteg Ad tHg cuaetiags, dovdwSértes O€ TH HEM, V. 22. 
ta yao OWWMa TiS auaotiag Iuvatog’ tO dé yaQLoUa Tov 
Seovd Cur aiwrwoc.. So steht sie als die Personifikation des 
Widergéttlichen da, zum Verwechseln ahnlich dem Gott dieser 
Welt, der in derselben Weise, wie es hier von der aucetia aus- 
gesagt wird, im Gegensatze zu dem belebenden Gott tétet und 
das bestehende vertilgt. Und wieder mit dem Savatocg wird sie 
wegen ihrer untrennbaren, organischen Verbindung (zo xévtgor 
tov Savarov % cuagtia, I. Kor. 1556) promiscue gebraucht, 
wenn es bald heisst éSaotAevoey 6 Iavatos, bald éSacihevoey 7 
auagtia év vp Savery, bald allein Baorhevétrw 7) cuagtia (R. 612), 
wenn in derselbendWeise, wie die @uagtia, auch der Savatog als 
unmittelbares Gegenstiick zu Gott auftritt (xegzropoonowuer tO Sep 
— naorropoetjoa ty Javety 8 «f.), und wenn das o@uc bald oduc 
tov Javerov heisst 72s und bald 66 o@ua vij¢ &ucetiac. Tritt 
also die auagtia als eine selbststindig wirkende, nicht dem 
Stoff anerschaffene, sondern yon aussen hereingekommene also 
von ihm zu unterscheidende, gleichermassen aber auch dem 
menschlichen Geistwesen fremd gegeniiberstehende Wesenheit auf, 
die also als eine selbststiindige Hypostasierung aufgefasst werden 
muss und als ein Dimon, als eine der duvauerg und 2e€ovolar 
in dem Menschen haust, in ihm handelt, gegen ihn ringt, so 
kann sie doch von dem Iavarog nicht getrennt werden, mit dem 
sie in unléslicher Verbindung steht, als dessen Stachel, als dessen 
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Gift sie erscheint und ihm auch da den Weg bereitet, wo sie 
wegen der moralischen Indifferenz ihrer Opfer selbst nicht in 
Erscheinung treten kann, d, i. in dem die Menschheit umgeben- 
den vernunftlosen zdouog. Und wenn darum der personifizierte 
Savatog nur als eine Seite, als eine Hypostase des Satan, des 
Gegengottes gelten konnte, mit dem er identifiziert und wechsel- 
weise gebraucht wird, so muss dasselbe von der auagtica gelten. 
Auch sie, die als eine selbststindige 2&ovola, von aussen kommend, 
von dem Erdenstoff besitz ergriffen hat und ihn nun als ihr 
Gebiet beherrscht, kann nichts anderes sein, als ein Ausfluss, 
eine Mittelhypostase des Satan, genau ebenso wie der Javatog. 
Darum auch diese nicht zufallige oder juridische, sondern wesent- 
liche und organische Verbindung von Siinde und Tod. Wo die 
eine Ausstrémung dieses Aftergottes hinkommt, da bringt sie 
auch die andere zur Geltung, ebenso wie da, wo das zveduc 
Seov, die B3ip~m ma vorhanden ist, auch die ddga, die N:">u) 
hervortritt. Weil die dyagtia (x75 742) und der Ievatog 
(nya Do) in diesen aiwy hineingekommen sind, so ist nunmehr 
die Hypostase des Satan der Dimon, von dem die Welt be- 
sessen wird, das mvedua tov xdouov-tovtov (nach dem Kontext, 
in dem es vorkommt, genau ebenso als persdénliche Wesenheit 
gefasst, wie TO mvetua tod avSowxov und tO mvedua TO &% 
tov Seov, vgl. I. Kor. 212 und was Everling S. 40ff. iiber die 
zevevuata ausfihrt), und er der Seg tov aiwvog tovtov. Und 
wie beim avatog, so geht auch in der Hypostasierung der 
auaotia, ihrer Verbindung mit dem Iavatog und mit dem Satan, 
Paulus in Bahnen, die von der jiidischen Tradition auch weiter- 
hin gewandelt sind. Auch dort ist die duaetia, der »75 7% 
trotz haufigsten. abstrakten Gebrauchs zur eigenen Substanz, zur 
Person, ja zur Hypostase des Satan geworden, die der Schechina, 
der Memra u. s. w. Gottes regelrecht gegeniibersteht. So heisst 
es schon in dem kleinen Jalkut Rubens: ,530 89m 2 7535 
so wird in dem von Weber viel verwerteten Baba bathra iiber 
den Sammael erzahlt: ,er ist der Satan, er ist die Siinde (95 753), 
er ist der Todesengel; und Rabbi Menachem von Rekana lehrt: 
,Als der, welcher zur Siinde verfiihrt (das sSawatay des Paulus) 
wird er »97 7X2 genannt; als der, welcher verklagt, dass man 
gesiindigt habe, wird er Satan genannt; und als der, welcher 
tétet, wird er Todesengel genannt‘. Siinde, Satan und Tod 
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sind nur verschiedene Namen fiir den, der seit Adam der Fiirst 
dieser Welt geworden ist. (Eisenm, a. a. O. L, 8. 821f.) 
Nimmt man nun dies alles zusammen: Siinde und Tod 
personifiziert, mit substanziellem Wesen bekleidet; der Satan 
identifiziert mit seinen Hypostasen Siinde und Tod; Siinde, Tod 
oder Satan seit Adam wirksam als Geist, Kénig oder Gott dieser 
Welt; eingedrungen aber nicht in den Innenteil der beseelten 
Wesen, sondern in den Stoff und alle stofflichen Leiber; endlich 
Satan, der yam 75, der Todesgott, in geschlechtlicher Beiwohnung 
seinen eigenen Samen in die Eva einwerfend; — da sind die 
Glieder beieinander, die sich nun von selbst zur Kette zusammen- 
schliessen. Die satanische Substanz ist durch die Vermittelung 
der Eva hineingekommen in das Fleisch des ersten Menschen; 
dort ist sie alsbald emporgelodert (a2»), an dem _ gottlichen 
Gebot sich entziindend und ihn zur ersten Thatsiinde reizend; 


e ° . . . . . . a 
wie ein Gift hat sie seinen Leib ergriffen — nicht den éow 
a . . . s 

avIowzcoc, der mit diesen physischen Vorgingen nichts zu thun 
hat — und ihn zu einem owua tijg Guaetiag, zu einem oma 


tov Saratov gestaltet und ist von da als gaguaxoy ddedoov 
unaufhaltsam hinibergedrungen in alles, was mit ihm eines Stoffs 
war, — &% yao yoixog —, in den ganzen xdouog und hat den 
ganzen aiwy gemacht zu einem awry zcovyods, zu einer Be- 
hausung des Verderbens und des Todes. Aber nicht leblose 
und willenlose Triebe oder Erscheinungen sind diese beiden 
furchtbaren Miachte, von denen eins die andere wirkt, sondern 
Hypostasen des Satan, aus dem sie geflossen, und dessen Er- 
scheinungsformen je nach seiner verschiedenen Thitigkeit sie 
bilden, wie das zvetua ayrov und die dd&a (s. u. Kap. 3) die 
Hypostasen und Erscheinungsformen Gottes sind.. Und so wohnt 
durch diese seine ihm entflossenen Kriifte — dvvauerg — Satan 
selbst als zvedua tod xdouov tovrov in dem ganzen stofflichen 
Weltall und ist, da den zve(uata auch der Name Jeot zukommt 
(s. Everling 8. 41. 25), der Sedg rod aidvog tovtov. Wie un- 
geheuer erschiitternd fiir die leidenschaftliche Vorstellungskraft 
eines Mannes, der sich inmitten dieser Welt sieht. Wie furcht- 
bar das Schmachten nach Erlésung aus diesem von dem Satan 
in seinen dvvduerg besessenen Leibe; wie tief begriindet das 
Gefiihl, das Gottes ganze Heilsratschliisse darauf ausgehen sieht, 
sorcug e&éhyror judas & tov aidvog cod évectmrog zcovygod' 
Gal. 14. Die Welt der Menschen und der Geister muss um- 
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gewilzt werden, soll bei der letzten grossen Neuordnung der 
Dinge dieser verlorene Zustand ein Ende finden. 

Dennoch sind die Aufgaben, welche der Eschatologie durch 
die vorbeschriebenen Verhiltnisse gestellt werden, damit noch 
nicht erschépft. Denn wie der ganze xdouog einem Firsten 
unterstellt ist, und eine ewige Funktion, das bestindige Sterben 
und Zergehen, proga, durch ihn ausgeiibt wird, so hat diese 
supranaturalistische Weltanschauung ein ganzes Heer von Geistern 
und Damonen in die Schépfung eingefiihrt, und jeder Teil des 
“0ouog¢ wird yon ihnen besessen und regiert. Ich muss hier, da 
unméglich der Rahmen dieses Kapitels zu einer Angelologie des 
Paulus erweitert werden kann, die Resultate dieser Disziplin 
- voraussetzen. Dieselben haben in der letzten Zeit eine so be- 
deutende Férderung erfahren, dass das nunmehr zu den Méglich- 
keiten gehért. Seit den Arbeiten von Klépper iiber die Briefe 
an die Kolosser und an die Epheser, von Hilgenfeld iiber den 
Galater-, von Spitta iiber den II. Petrusbrief und iiber die 
Offenb. Joh., insonderheit von Everling tiber die Angelologie des 
Paulus, welch letztere in erfreulicher Weise die allseitigste Zu- 
stimmung erfahren hat, kann zum wenigsten dies als erwiesene 
Thatsache angesehen werden, dass nicht nur die a@yyedou und 
dayudva, sondern auch die éfovolar, aeyat und durduetc, die 
aoyovtec Tod x0ouov tovtov und die verschiedenen zevevuata, 
die Sent, xteuor, xvg.ornteg und namentlich die ovowysia tov 
zoouov samt den xocnoxedtoges als Daimonen, Engel oder 
Untergétter angesehen werden miissen. Das fiir unsern Zweck 
wichtige dabei ist, dass fast alle diese Wesen Einwohner und 
Beherrscher einzelner kosmischer Bezirke sind, nicht Geister des 
~Himmels, sondern Geister der Welt. Die dvurvauecc sind, wie 
Klépper (der Brief an die Kolosser, S. 234) ausfiihrt, ,wenn nicht 
allein, so doch prinzipiell im Sinne von persénlichen Kraftwesen, 
als iiber die Naturelemente waltende Engelkategorie (Elementar- 
geister) ‘aufzufassen. Hilgenfeld will (Galaterbrief S. 66 ff) 
nach eingehender Begriindung die orowyeia tov xoopov als iiber- 
menschliche, weltherrschende, siderische Machte fassen. Noch 
weitergehend sagt Spitta, mit dessen Resultaten Everling in 
diesen Fragen fast durchweg iibereinstimmt, zur Erklarung der 
orowyeiae too xoouov (Der zweite Brief des Petrus und der 
Brief des Judas, 8. 266): ,Nach jidischer Vorstellung werden 
‘nicht bloss Gestirne von geistigen Wesen belebt gedacht, sondern 
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alle Dinge haben ihre besonderen Engel, die Elemente werden 
nicht gedacht ohne die Elementargeister‘; und Everling S. 71 ff. 
weist nach, dass das fir die ozowyeta tod xoouov unbedingt 
zutrifft, und giebt aus der pseudepigraphischen und apokalypti- 
schen Literatur jener Zeit den Beweis, dass alle einzelnen Teile 
des zdéou0g, der Donner und der Blitz, der Hagel und der 
Schnee, die Quellen und die Winde, Feuer, Wasser, Luft und 
Erde, die Flisse und die Stadte, die Baume und alle Tiere 
zwischen Himmel, Erde und Meer ihre eigenen Geister haben, 
die in ihnen wohnen und sie regieren. Es ist schon zu den 
Zeiten der Testamente der XII Patr. in ihrer jiidischen Grund- 
form, zur Zeit der jiidischen Sibylle, der Bilderreden des Henoch, 
des vierten Esra und der Apokalypse Baruchs in ihren ver- 
schiedenen Quellenschriften ebenso, wie die jiidische Tradition 
im Jalkut Chodasch spater sich dussert: ,Es ist kein Ding auf 
der Welt, auch nicht ein Kriutlein, ttber welches nicht ein Engel 
gesetzt ist’ Weber 8. 161 ff Diese selbigen Geister sind die 
xtotor, die Gexorteg tod xdcmov tovtov (wenn auch in gewisser 
Rangabstufung), die xoouoxeatogec. Wie es im Testamentum 
Salomonis heisst (Fabricius a. a. O. S. 104f.): ,xai éxédevoa 
meapeivat wor Etegov daiwova, xai sionAtoy mvevuata ovr- 
dedeuéra evuogpa tw side, uayw Salouwy vavra étadvpaca 
nai excnowtroa héywv' nal vuslg tives ~otE; OF OE OuwoFvEaddY 
épyoay wie Peri, “eal éizcov husig éousy Ta AEyduEeva OTOL- 
YELA Ol LOOUOXQATOQES TOU “COMOV TOVTOL, AAT, ~QLC, 
xAddov, Cahn, mwlavyn, Ovvaueg. Hier hat man die Namen 
Oaiuoves, svevuata, ororyeia und xoomoxeatoges unmittelbar 
beieinander. Von Bedeutung aber ist, dass diese ,Elemente‘, 
d. i. Elementargeister, diese ,Weltbeherrscher‘’, gleichzeitig als 
Personifikationen geistiger Missstiinde und Siinden, die auf der 
Erde vorfallen, auftreten. Und in diesem Sinne erscheint jeden- 
falls diese ganze grosse Dimonenmasse, die in der paulinischen 
Angelologie und Diamonologie neben dem Satan selbst weitaus 
die grésste Stelle einnimmt, auch unserm Apostel. Zwar erklirt 
Everling mit Recht, dass es verkehrt sei, ohne weiteres zwischen 
guten und bésen Engeln scheiden zu wollen, da gerade die so 
ungemein zahlreichen und auch bei Paulus haufig wieder- 
kehrenden Elementargeister an sich sittlich indifferent sind. 
Trotzdem aber bilden sie ein Geisterreich, das, wenn auch nicht 
direkt gegen Gott kimpfend, doch als ein antigéttliches be- 
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trachtet werden muss. Wenn in dem talmudischen Judentum 
sogar ein Michael und ein Rafael als @eyovteg rod xdomov auf- 
treten, und im allgemeinen die Scheidung gemacht wird, dass 
Israel der Bereich der Engel sei, wihrend in der Vélkerwelt die 
Damonen walten, so liegt dem Paulus mit seiner einheitlichen 
Verwerfung der ganzen Welt diese Vorstellung ganz fern. An 
sich schon ist. die Scheidung in Engel und Damonen, von denen 
die ersteren die guten, die letzteren die bésen Geistwesen waren, 
bei ihm durchaus nicht angingig. Vgl. die sinnlich liisternen 
ayyeho, vor denen sich die Frauen hiiten miissen, I. Kor. 1140, 
den @yyelog des Satans II. Kor. 127 u. s. f. Als Scheidung ist 
vielmehr diejenige am Platze zwischen den Engeln des Lichts 
(in die sich selbst der Satan verkleiden kann) und den Engeln 
der Finsternis, in die Engel des Himmels und die Engel der 
Welt. Und dass diese, zu denen nicht nur die bestimmten 
Unterengel des Satans, sondern alle jene Weltmichte gehéren, 
‘Gott und seinem Wesen entgegengesetzt sind und zu dem Satan 
mit seimem Reich und Wesen naher hinzugehéren, liegt in der 
Natur der Sache. Denn wenn Paulus diesen als den Sedc¢ tov 
aiw@vog tovrov, als den aeywy tod xdouov tovrov auffasst, der 
dem S80¢ tov aiwvog éxelvov entgegensteht, so ist selbstver- 
stindlich, dass auch die einzelnen ,Fiirsten‘, ,Herren‘, ,Gétter‘ 
und ,Krafte‘ zu ihm gehéren niiissen. Paulus ist damit keines- 
wees unbedingt abhangig von der zeitgenéssischen Literatur, die 
vielmehr diese schroffe Scheidung nur teilweise hat. Aber seine 
ganze Weltanschauung ist, weil aus persénlichem tiefem Lebens- 
bediirfnis entsprungen, auch eine weit einheitlichere, als die seiner 
meisten Standesgenossen, — ebeunso einheitlich, wie die des alexan- 
drinischen Philosophen oder der Quelle S im IV. Esra; sodass er 
in vielen Dingen ein originaler Bereicherer der Haggada und 
Halacha geworden ware, ware er in der Synagoge geblieben. 
Und so sind auch, da der xdomo¢ ovroc durchaus das Satans- 
reich ist, die orovyeia tod xComov nicht nur ztwya und aoderi, 
sondern entschieden Gottesfeinde, die durch ihre Erhaltung dieser 
Welt die jenseitige Welt verdrangen und des Satans Reich be- 
festigen. Dass sie unter Umstinden auch im Dienste Gottes 
erscheinen miissen (cf. Gal. 319—41 9 und die dazu gegebenen 
Ausfiihrungen von Spitta a. a. O. 264 ff, Hilgenfeld, Galater- 
brief S. 78, Everling S. 61—75), hindert das nicht; denn auch 
Satan selbst muss zuweilen wider seinen Willen diesem Zweck 
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V dienen (s. 0. S. 160). Ihrem Willen nach aber sind sie ohne 
Frage dem Satan und nicht Gott verwandt. Denn nicht nur 
dass dieser selbst als oberster xoomoxectwo gewissermassen ihr 
Herrscher ist, oder aber (in dem paulinisierenden Epheserbrief) 
als einer der ihren auftritt1): sie selbst werden direkt als Gottes- 
feinde hingestellt, denn ihre Vernichtung gehért geradeso wie 
die des Satan selbst zu den Obliegenheiten des Kénig Messias 
I. Kor. 1524 f. Wenn dort die Worte 6rav xatagyiion maoav 
aoxny nal maoav eovolay xai dtvauey begriindet werden mit 
den Worten déi yag adrov Baorhetey ayou ov I maveag tods 
éyIoovg v0 Tovg médag avtod, so werden die ééovoia, die 
aoyat und duvauerg unzweideutig als die Gottesfeinde angegeben, 
als deren letzter, weil oberster, der Satan-Tod der Ver- 
nichtung anheimfallt. Sie sind also in dieser ihrer Eigenschaft 
den daiuoveg, den etdwda, den Soi der Heiden durchaus gleich- 
zustellen, die ja als aqwva (Everling 8. 32), als Stoffgdtzen zu 
den ovovyeta, als xvquoe (Everling 25 ff.) zu den xoopoxeetoges 
gehéren und so auch den Geistwesen, welchen die Juden in der 
Gesetzesbeobachtung gedient haben, im Galaterbrief durchaus 
gleichgestellt werden. 

So ist von einem gottesfeindlichen Reich, von éyoot tov 
deov der paulinische Mensch umgeben auf Schritt und Tritt 
seines Lebens. Durch seinen Leib ist er gebannt in eine Welt, 
die einen anderen Gott hat, als den Gott des Lebens, Satan, 
den Tod. Und kein Ding ist in ihr, das nicht bewohnt ware 
von dimonischen Gewalten, die ihn umringen, die den kosmi- 
schen Stoff aufrechthalten, die mit tiberirdischer Macht ihn trennen 
von der Welt der Liebe und des Lebens, in der Gott weilt. 
Gerade weil dieser xdouo¢ der geistigen Machte nicht entbehrt, 
aber weil es andere Gétter und andere *VOLOL sind, die ihn 
regieren, so verstehen wir jetzt, wie der Apostel sagen kann: 
evdjuodvtes &v TH OWmate exdnuodmEey G70 Tor xvelov 
II. Kor. 56, und warum er die Erlésung aus dem Leibe (oreva- 
Couev arcexdexouevor viodeaiar, tiv azcodttowoLy tod owpatog 
qucy) trotz der Rechtfertigung und Heiligung, in deren Besitz 
er schon ist, nicht erwarten kann. Der natiirliche kosmische 


1) Eph. 22: ,raig aucoriace tudy, ey ais mequematyiouts xate TOY 
aidva tod x0o“ou ToUToOV, xaTe TOY coyorvta ths eovolag tod aéo0g, Tov 
AVEvUaTOS TOU ViY evEoyodYTOS éy Tois viois THs dmELoEleS‘. 
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Mensch ist natirlich ganz in dem Besitz der zoowoxgdtogec, der 
otovyeta, der daiuoves. Und wie eng diese Verbindung mit 
denselben, die ihn von der himmlischen Welt natiirlich immer 
starker trennt, sich gestalten kann, trat schon bei Gelegenheit 
der Satansbeiwohnung bei der Eva zutage. Es haftet diesen 
Geistwesen eben, wie iiberhaupt der ganzen geistigen Welt, die 
ohne Substanz nach jener Weltanschauung nicht gedacht werden 
kann, eine physische Seite an, die ihnen erméglicht, in engste 
physische Beziehung mit den stofflichen Geschépfen zu treten 
und durch diese Vermittlung eine solche Vereinigung mit den- 
selben einzugehn, dass dann auch alle ihre Figenschaften , seien 
sie physischer oder moralischer Art, an ihnen hervortreten. So 
war es mit dem Satan der Fall bei der Eva und durch ihre 
Vermittlung bei Adam!); so zeigen diese Fahigkeit der physi- 
schen Vereinigung die Engel, deren sinnlicher Geliiste wegen 
die Frauen ihr Haupt verhillen, — Engel, die jedenfalls auch 
als nahe gegenwartig und zu den otoryeia, den e&ovotar gehirig 
gezihlt werden diirfen. (Vgl. weiter unten in diesem Kap., was 
iiber die copia tay aeyorvtwy gesagt wird). Die ,Gottessdhne‘ 
aus Gen. 6 hatten ja hier zu den weitgehendsten haggadischen 
Gespinnsten Veranlassung gegeben. Und wie weit die Elementar- 
geister von den Elementen geschieden werden, denen sie ein- 
wohnen, oder aber die letzteren rein als Inkarnationen der ersteren 
angesehen werden, ist oft kaum zu unterscheiden. So wenn es 
im Henochbuch Kap. 60 heisst: ,Und den Geist des Schnees 
hat er entlassen wegen seiner Stirke, und er hat einen be- 
sonderen Geist, und was daraus aufsteigt, ist wie Rauch, und 
sein Name ist Frost. Der Geist des Nebels aber ist mit 
ihnen nicht vereint in ihren Behdltern, sondern er hat einen bée- 
sonderen Behalter, denn sein Lauf ist in Klarheit und Licht 
und Finsternis u. s. w.. Oder IV. Esra 820: ,cui adstat exercitus 
angelorum cum tremore, quorum servatio in vento et igni con- 


1) Gerade durch geschlechtlichen Umgang kann diese villige Ver- 
einigung zweier Wesen besonders hervorgerufen werden; denn die da- 
durch entstandene Verbindung der Personen ist sehr gross. Vgl. 
I. Kor. 615 f.: ,Soll ich nun die Glieder Christi nehmen und zu Gliedern 
der Hure machen? Ober wisst ihr nicht, dass, wer sich an die Hure 
hingt, mit ihr Hin Leib ist? Denn es werden, heisst es, die zwei zu 
Einem Fleisch werden‘. Auch I. Kor. 714 und unsere Ausfiihrungen 
dazu unten Kap. 5, 2. 
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vertitur‘; oder wenn Sonne, Mond und Sterne als Engelwesen 
angesehen werden, wie Everling S. 45 ff. zu I. Kor. 1540 f. auch 
Y als paulinische Anschauung erwiesen hat. Die Elementar- 
geister verhalten sich zu den Elementen genau, wie 
J im Menschen die Seele zum Leib!). Das wird auch wieder 
auf die Einwohnung des Satans im xzéouog und dem Stoff des- 
selben ein deutlicheres Licht werfen, ebenso wie auf die That- 
sache, dass das Geschépf, das nur aus diesem Stoff besteht, 
dann auch die Hypostasen des Satan, cuagtia u. Idvarog in 
sich triigt. Und weil so die Geistwesen in den Dingen, die sie 
besitzen, mit physischer Gegenwart weilen, stellt der, der mit 
diesen besessenen Dingen nahe Verbindung eingeht, diese Ver- 
bindung (wenn kein héherer xvgeog schiitzt) fiir sich auch mit 
den xi'9101, den datuoveg her, die in ihnen wohnen. So treten 
die, welche bestimmte Tage halten oder bestimmte Speisen lieben 
oder scheuen, unter die Gewalt der Geister, die itiber die Tage 
und Zeiten (Hen. 821914) oder itiber die Nahrungsmittel (Hierony- 
mus bei Gfrérer, Jahrh. des Heils, I, 368) gesetzt sind. S. 
Gal. 49 f. Col. 21g_is. Vgl. unten Kap. 5,2. So gehen nament- 
lich diejenigen, welche an Gétzenopfermahlzeiten teilnehmen (mit 
Ausnahme derer, die bereits mit einem hdheren Herrn innerlich 
eins sind und bleiben, s. u. Kap. 61) eine leibliche Verbindung 
mit den Damonen ein. Paulus stellt I. Kor. 1034 ff. die 
Wirkungen dieser Mahlzeiten an ihren Teilnehmern in eine Linie 
mit denen des christlichen Abendmahls und des jiidischen Opfer- 
mahls. Vor der sidwdodatgeta will er warnen, fasst aber als- 
bald die Opfermahle allein in das Auge. Man diirfe nicht 
denken, dass diese ohne jede Wirkung auf die Teilnehmer seien. 
Zwar das etdwdoy an sich sei nichts (84), und das eidwiodvrov 
ebenfalls (1019). Weil aber hinter den etdwda die Seot, die 
uvoeror, die datudrvea lauern (85; Everling S. 25f.), und die 
stdwloIura ihnen geweiht werden (1020), so gehen sie in deren 
Besitz iiber. Und nun tritt dann dieselbe Wirkung ein, wie bei 
allen Dingen, die von Geistwesen besessen werden. Das Ver- 
zehren dieses Dimonenmahls ruft eine wirkliche Vereinigung 
der Essenden mit den Damonen hervor (10209), deren Realitat 
am besten durch die reale Vereinigung mit Christus im Abend- 


1) Vgl. die himmlischen Leiber der Sternengel, als welche die 
Sterne auftreten u. s. f. 
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mahl verdeutlicht wird (101417). Der Kelch, der dort ge- 
trunken wird, bewirkt die wirkliche Gemeinschaft mit Christi 
Blut; das Brod, das gegessen wird, die wirkliche Gemeinschaft 
mit Christi Leib. In welchem Sinne diese Gemeinschaft zu 
denken ist, nicht als virtuelle, sondern als reale — und auch 
bei den Opfermahlzeiten kann sie ja nur dann von schidigender 
Wirkung sein, wenn sie eine reale ist, da sie hier ja auch bei 
den innerlich unabhingigen zum Ausdruck kommen soll —, das 
geht aus dem ersten Abschnitt des Kapitels deutlich hervor. 
Dieser stellt das Geschick der Israeliten in der Wiiste auf eine 
Linie mit den Christen, die Satan und den Damonen wieder 
Macht iiber sich eingeriumt haben). Auch jene sind auf Moses 
getauft, wie diese auf Christus. Auch jene haben den pneu- 
matischen Trank getrunken und die pneumatische Speise ge- 
gegessen, und zwar gleichfalls aus dem Leibe Christi; denn der 
mitfolgende Fels war Christus. (Das nahere hieriiber s. u. Kap. 5, 2). 
Dennoch sind sie wieder eidwdoddveae geworden durch Mahl- 
zeiten der Véllerei und des Schwelgens, haben in jeder anderen 
Weise den Herrn gereizt und den satanischen Machten Macht 
tiber sich gegeben und sind so von dem Verderber vernichtet. 
Das alles ist typisch fiir die Gegenwart, dass nicht auch die 
Christen von den Versuchungen sich titbermannen lassen. Des- 
wegen ,0vdzeo‘, sollen nicht auch sie eidwhodcteae werden. 
Denn wenn sie zwar nun gleichfalls den pneumatischen Trank 
trinken und die pneumatische Speise essen, welche sie in Ge- 
meinschaft mit dem leiblichen Dasein Christi bringt, — welches 
natiirlich, ebenso wie damals wo er als Fels erschien, ein Dasein 
in pneumatischer Substanz ist, vgl. u. Kap. 3, wo tiber dies ganze 
Verhaltnis noch naher zu handeln ist, — so setzen sie sich doch 
in gleicher Weise in Gemeinschaft mit den Damonen, wenn sie 
deren zcoryjoloy trinken (1021) und an deren Tisch teilnehmen. 
Wie nach jener Weltanschauung die pneumatische Substanz und 
also auch die der zvevpata zcovyoa — gegessen und getrunken 
werden kann, wird im folgenden Kapitel zur Sprache kommen. 
Da sie auf dem Wege geschlechtlicher Beiwohnung in die Menschen 
hineingeworfen werden und sogar wieder pneumatische Wesen in 
fleischlichem Mutterleibe erzeugen kann 2), so ist ihre physische Mit- 


1) Er ist damit ein ganz organisches Glied des Abschnitts 81—13, 
9i9—1033, der nur durch 91—18 héchst befremdend unterbrochen wird. 
2) Henoch, griechische Fragmente, bei Fabricius 8. 195: ,xat vor 
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teilung auch auf diesem Wege ja schon minder befremdlich. 
Hier ist schon genug, dass die Dimonen, die mit den Heiden- 
géttern und den Elementargeistern vielfach identisch sind, durch 
das Verhalten des Menschen zu ihnen in eine solche Verbindung 
mit diesen hineingezogen werden kénnen, die der Verbindung 
mit Christus im Abendmahl an Realitit entspricht und darum 
bei Christen zu jenem Zusammentreffen von Christus und Beliar 
(II. Kor. 615 f.) fihrt, die notwendig die Entfernung eines dieser 
beiden Teile veranlassen muss. Dass Everling dabei ein Recht 
hat, S. 27. 29 in den Damonen nur eine besondere Klasse der 
Heidengétter zu sehen, die dagegen auch andere Geistwesen 
besserer Art zu den ihrigen zahlen, glanbe ich nicht. Denn 
wenn Paulus II. Kor. 84 f. gerade mEegi tig BowoEews tar 
eldwhod’twy die Bemerkung macht, dass zwar fiir die Christen 
nur é¢ Sedge sei, dass es aber sonst in der That viele Gétter 
und Herren gebe (Everling S. 25f.), und dann 1029 von den- 
selben eidwdddura der Heiden sagt ,@ Ivovow, datworiowg xai 
ov Jem Ivovorr’, so werden die vielen Seod und xzvguoe offenbar 
einfach mit den Damonen identifiziert. Nicht unter den Heiden- 
gottern sind auch Damonen, sondern dieselben Seot zal xvvor, 
denen nach 84f. das eidwddduroy gilt, werden hier datuoree 
genannt. Der Grund, weswegen Evyerling eine solche Identi- 
fizierung nicht anginglich findet, ist der, dass nach Gal. 4; ff. 
zu den Heidengéttern auch die Elementargeister gezihlt werden, 
denen die Heiden gleichermassen wie die Juden gedient haben 
(vgl. Spitta, II. Petrus; Hilgenf. Lips. u. a. zu d. St.). Diese 
aber treten dort als die oxovduwor und ézergdzcor im Dienste 
Gottes auf, kénnen also nicht wohl als teuflische Machte be- 
trachtet werden, Allein dass diese Elementargeister, die xoouo- 
neatooes, Goyal, Ovveuers, KoxortEs TOD xOGMOV TovtTOV, trotzdem 
sie im Weltplan Gottes eine Rolle spielen, dennoch als anti- 
gottliche Wesen erscheinen, fiihrten wir schon oben 8. 171f. aus. 
Sie werden in dem dort besprochenen Pauluswort als éyPeot tod 
Jdéeov bezeichnet. Sie sind es, die den Herrn der Herrlichkeit 


ot ylyavres, of yevyndévtes a0 MYEYMETWY xab OaQxds, MYEYUaTR MoYNOd 
foovtes, ta mvevuata eelnduddra and tod Gwuctos TIS Gaox0s adTay, 
didte ano rav avigdnwv eyévorto xar ex tov eyenysowy 4 doxh Tis 
xgloews adbiay, zat 4 coxyn DeuEhiov' nvetuata movnoe ead tis yiis 
sorta’, — Zosimus Panopolites, ib. 185: ,ore re dawdvwr yévos, 8 
Konrac yuvarsis, 
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gekreuzigt haben I. Kor. 23. Sie treten Eph. 6,0f. einfach als 
Gefolge und Mitkimpfer des Satan auf. Sie werden in der 
zitierten Stelle des Testam. Sal. geradezu mit den Oaiuoves ver- 
tauscht. Sie sind auch sonst als Dimonen thiatig, sogut wie der 
Satan im Epheserbrief zugleich aeywy tig eovolag tod aéoog 
ist, sogut wie er, der Oberste der Dimonen, als Yed¢g tod ai@vog 
tovtov zu den einzelnen &exorteg tod aiwvog tottov doch eine 
gewisse Herrscherstellung einnehmen muss, und so gut wie die 
dogla tod xdouov tovrov, die nach Paulus von den é&oyorteg 
herkommt (Everling S. 11 ff), gerade durch die Damonen oder 
deren Vater bei dem Fall der éyeyjyoge mitgeteilt sein soll. — 
Die ovozeia, eovoiae u. s. w. sind mvevuata oder daiuoves 
(douporvec); ein wesentlicher Unterschied liegt in diesen Worten 
nicht, nur dass das erstere (ebenso wie @yyedoc) freilich auch 
fir den heiligen Geist und die Lichtgeister gebraucht wird, fir 
welche sich die Verwendung des Wortes datuovoy allerdings 
nicht findet. 

Durch diese nahe Vereinigung mit dem grossen Geisterheer, 
das in gottfeindlicher Stellung von allen irdischen Wesen und 
Dingen besitz genommen hat, hat nun die Welt mit ihren Be- 
wohnern noch eine Reihe von Pradikaten bekommen, die den 
bezeichneten Damonen eigentiimlich sind, und die in Ahnlicher 
Weise, wie aueotia und Savatog vom Satan, von ihnen in ihre 
Besitzungen tibergehen. Zuerst ist das, negativ ausgedriickt, der 
Mangel der d0&@. Dass ihnen diese nicht eignet, ist aus den 
Worten I. Kor. 2¢—s3 ersichtlich. Wennn dort die HQKOVEES TOU 
aiw@vog tovtov die Weisheit nicht erkannt haben sollen, die den 
Christen nun dd&a bringen soll (eig d¢kav judr), so ist klar, 
dass ihnen damit auch die doS& abgeht, die an dem Besitz der 
cogia haftet. Die glaubig gewordenen besitzen bereits einen 
grésseren Anteil von diesem Gegenstand, als die aoxovtEs Tod 
2000v Tovtov, die weltbeherrschenden Geister. Was dabei 
eigentlich die dofa bedeutet, kann erst im folgenden Kapitel 
eingehend zur Sprache kommen. Es wird dort gezeigt werden, 
dass Christus im eminenten Sinne als xvgcog der als Lichtglanz 
erscheinenden dda anzusehen ist. Und die Geyovtes kénnen 
sich dann dieser dda nicht rithmen. Denn sie stehen als 
zteor (85) dem élg xvetog, den sie bekimpfen, gegeniiber. Sie 
sind die xUQLOL der kosmischen Elemente, der Luft, des Wassers, 
der Kilte u. s. w., er ist der ztguog der doga. Heisst es trotz- 


Kabisch, Eschatologic. : 12 
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dem, dass auch die — doch yon ihnen beherrschten — irdischen 
Leiber ihre dd&@ haben 1549, so kann nicht zweifelhaft sein, 
worin diese ddga besteht. ,Sie besteht darin, dass sie ihnen fehlt‘ 
Genau wie der Satan ein zvetua ist, und yon einem mvedue 
Tov %doM0Vv TovtOV gesprochen werden kann, obwohl es das gerade 
Gegenteil ausmacht von alle den Dingen, die als Merkmale des 
mvevua nach paulinischer Auffassung gelten kénnen. Die grosse 
Spaltung der beiden Welten schafft eine bis in alle Einzelheiten 
entsprechende Gegenwelt des Bésen zu der geglaubten des Guten; 
wie die Pradikate der letzteren durch Umkehrung der sinnenfalligen 
Eigenschaften der ersteren entstanden sind. Wie der Gott jener Welt 
Heiligkeit und Leben ist, so der Gott dieser Welt Siinde und Tod;. 
das Bestehen des Fleisches heisst Sterben, wie das des Geistes Leben; 
wie ein xvgvog dort ist, so xtgzou hier; “yyedou dort und a@yyedou 
hier; so auch eine ddéa dort und eine doa hier. Aber wahrend 
die dortige eine solche ist, die wirklicher Herrlichkeit gleich- 
kommt, ist die hiesige ihr Gegenteil. Die Herrlichkeit, die den 
Elementargewalten und der von ihnen ergriffenen Welt eignet, 
ist Finsternis, der ganze aiwy ovtog darum eine einzige Nacht. 
wy WE mooéxower, 1 dé nugoa Hyyexer’ heisst es Rom. 13 19. 
Das ist dort freilich durch den Zusammenhang veranlasst, da 
er gerade die Leser ermahnte, aufzuwachen vom Schlaf; und so 
kann in diesem Falle die Bezeichnung des gegenwiartigen Aon 
als Nacht gegeniiber dem Tag des kommenden eine bildliche 
sein. Nicht méglich ist das in dem Epheserbrief, den ich freilich 
nicht fiir paulinisch halte. Doch ist Eph. 5s fir die Worte 
te yaQ mote oOx0tOG, vo» O& éote Gag ev xvel@ die Wahl 
des Ausdrucks nicht durch irgendwie naheliegende Bemerkungen 
veranlasst, die darauf hingefiihrt hatten. Sondern die einfache 
Aufforderung, an der Siinde der Welt sich nicht mehr zu be- 
teiligen, wird dadurch begriindet, dass die Leser friiher zwar 
Finsternis gewesen seien, jetzt aber Licht waren. Zu solchem 
Ausdruck kann auch ein bildlich denkendes Ausgehen yon den 
Werken solcher Art, wie man sie sonst nur im Dunkeln veribt, 
nicht gelangen. Das hatte nur zu der Sentenz ,ihr waret in 
Finsternis und seid jetzt im Licht, am Tage‘ fihren kénnen, 
nicht aber zu der Bemerkung: ,ihr selbst waret Finsternis und 
seid nun Licht‘. Dies legt vielmehr die Vorstellung nahe, als” 
sei die bisherige Daseinsform der Leser als Tote im Fleisch mit 
seinen stindengewirkten Begierden (21—3) die Finsternis, ihre 
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jetzige Existenz, die sie als mitauferweckte durch ihre Einheit 
mit dem Herrn (é xve/@ 5s) sogar mit in den Himmel gertickt 
hat (25), das Licht. Und so sind auch die gy tod oxdtove 
und die Frucht des Lichtes 59. 1; Ausdriicke, welche das Licht 
und die Finsternis selbst als sittlich oder unsittlich handelnde 
Gréssen auftreten lassen. Endlich sind ganz unvermittelt und 
unzweideutig der Satan und die &eyorteg tod xdouov toitov als 
Beherrscher und Machte der Finsternis bezeichnet 611 f.: ,7@d¢ 
TO Ovvacdar Vuds otivar medg Tag mEFodlag Tod diaBddov, Ort 
ov% tot Tudyv 1% waAn «EdG aia nal Cadena, Ghd mEdC Tac 
aoxac, 7e00¢ TAG eovolac, 7QdG TOLS nOOMOXEaTOEAC TOD CxTOLE 
tovrov'. Und ebenso ist das der Fall Kol. 113: ,0¢ ég’cato 
quas &% tig eovoiug tov oxdtovg ual meréotroev sic tiv Ba- 
aiheiay tov viod tig ayanyg avtov'. (Everling S. 87.) Fasst 
man hier éfovoda in der gerade in diesem Brief besonders hau- 
figen Bedeutung als Damon (vgl. auch Eph. 22 ,r0v Goyovta 
tig ekovolag tod céQo¢), so ist die éovola tod oxdtovg, von der 
hinweg die Glaubigen gerettet sind, gleichbedeutend dem Fiirsten 
dieser Welt. Sonst aber ist die Gesamtheit der Machte, unter 
denen dieselbe bisher gestanden, der xzdouocg mitsamt seinen 
Beherrschern, als die Finsternis bezeichnet, aus deren Gewalt man 
nun errettet sei. Diesen Brief halte ich fiir paulinisch und kann 
auch den kritischen Ausfiihrungen von von Soden (Jahrb. f. 
prot. Theol. 1885 S. 320—368 u. 497—542) nur in wenigen 
Punkten zustimmen. Doch wenn man sich auch ablehnend 
gegen dies Schreiben verhalten wollte, so wiirde doch der Gegensatz 
zu den gemein paulinischen Anschauungen tiber die Beschaffen- 
heit der jenseitigen Welt, wie sie unten sich zeigen werden, die 
Finsternis als substanzielles Merkmal des Wesens der Miachte 
der diesseitigen Welt erfordern. 

(4. Die copia des xéopog.) Noch bleibt tbrig ein kurzes 
Wort iiber die intellektuelle Seite, die diesen Geistwesen und 
darum auch den von ihnen beherrschten Geschépfen anhaftet. 
Wie aus dem physischen und dem moralischen, so~sind auch 
aus diesem Gebiet den Daimonen Pridikate nach Analogie der 
menschlichen Eigenschaften beigelegt. S. die Ausfiihrungen 
Everlings S. 11 ff. tiber die copia tw aoyovtwy tod aimvog 
sovrov. Nicht das ist jedoch fiir unseren Zweck das wichtige, 
sondern dass auf diesem Wege auch die Verstandesleistungen 
dieser Welt als dimonische Ausfliisse sich darstellen oder wenig- 
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stens von dem Pneumatiker als solche gekennzeichnet werden 
kénnen, wenn sie mit seiner pneumatischen Weisheit sich nicht 
zu vertragen scheinen. Welcher Art dieselben sein miissen, um 
so beurteilt zu werden, geht aus dem Wesen ihrer Urheber 
hervor. Als copia tav aeydrvtwy tod aimvog tovrov muss. sie 
sich auf die Gegenstinde dieses Aon beziehen, vor allen Dingen 
die den Elementargeistern wohl am innigsten verwandte Natur- 
wissenschaft, allgemeiner dasjenige umfassen, was sich unter dem 
Namen der Weltweisheit zusammenfasst. Es bestatigt sich das, 
wenn man aus der zeitgenéssischen Literatur sich orientiert tiber 
die Weisheit, die diesen Elementargeistern zugeschrieben wird, 
und in deren Besitz die Menschen durch ihre Vermittlung ge- 
langt sein sollen. Die ersten Kenntnisse solcher Dinge sollen 
durch die gefallenen Engel vor der Sindflut herniedergebracht 
sein. So in den griechischen Fragmenten des Henoch (Fabricius 
S. 184 f): ,o déxatog tov aoyortwy edidakey zcoeiy waxatous 
nai Iwoanag uth. 6 dé évdénxactog Daguagds edidakey Paguaxetag, 
ércaodiag, ooplag nal éacnda@y Avena. 6 évvatog édidacev 
aotgooxoriay. 0 dé tétagtog édidakey aoteokoyiay. 6 0é 6y000¢ 
édldakey aeQooxomtav. 6 dé toitog édidage ta onuEia tHS yi. 
0 0& EBdouog edidakev Ta ONuEia TOU lov. 6 dé Eixoatdg edidaker 
Ta ONEla TIS Oedyyvre’. Diese Lehrer der Weltweisheit sind nun zwar 
nach dieser Uberlieferung in den Abgrund gestiirzt und werden 
in Fesseln gehalten bis zum Tage des Gerichts. Allein ihre 
Bezeichnung als éygtyoges und aexorres giebt kund, dass sie 
einmal eine fihnliche Stellung bekleidet haben, wie die aoyovrec 
tod x0ouov tovtov gegenwirtig; und so wird die jetzige Weisheit 
der letzteren dieselbe sein, wie die damalige der ersteren war. 
Ja, es ist nicht ausgeschlossen, dass sie nach anderer Uber- 
lieferung nicht jenes grause Geschick erduldet haben, sondern 
etwa den gegenwirtigen Weltbeherrschern gleichkommen, und 
dass auch Paulus die letzteren, die wir bereits als antigéttliche 
Wesen bei ihm kennen lernten, mit jenen identifiziert. Ver- 
schiedene der Engel namlich, welche bei Henoch zu den ge- 
stiirzten gezéhlt werden, kommen in der spiteren Uberlieferung 
noch als xvgvoe oder aeyorteg iiber gewisse Gruppen von Dingen 
vor; so Ramiel, Samiel, Sariel (Sarniel); vgl. Apoc. Bar. 553; 
Kisenmenger a. a. O. IL. 379 f. Vor allen Dingen aber ist in 
die spitere Tradition, die natiirlich die Geschichte von ~ den 
tN 7:2 kennt und reichlich verwerthet hat, die Meldung von 
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der allgemeinen Vernichtung derselben garnicht eingedrungen, 
sondern durchweg nur von Fesselung und Gefingnis des Asa 
und Asael die Rede (der auch bei Henoch der Anfiihrer im 
Bésen ist a. a. O. S. 183. 188 und, obgleich 8. 180. 194 
Semiazas als Oberster der Egregores genannt wird, doch 8. 191 
als erster und Argster gestraft, S. 193 als einziger Lehrer des 
Bésen genannt wird; sodass auch hier eine andere Uberlieferung 
zwischenzuklingen scheint). Vgl. Eisenmenger II 430. I 358—362. 
861. Uber den Verbleib der iibrigen dagegen hat man gleich- 
falls eine Uberlieferung weitergegeben. Rabbi Menachem von 
Rekana erwahnt sie (Kisenm. II 431): ,Nachdem sie der heilige 
gebenedeite Gott gestiirzt hatte, nahmen sie von allen denjenigen 
Elementen einen Leib an, mit welchen die Menschenkinder be- 
kleidet werden. Die tibrigen Engel aber, wenn sie herabfahren, 
sind sie bereit, wieder an ihren Ort zuriickzukehren. Sie nehmen 
einen Leib von der Luft an und legen ihn wieder ab und begeben 
sich wieder an ihren Ort‘. Darnach ist also im Himmel zwar 
kein Bleiben mehr fiir jene gefallenen Engel gewesen, sondern sie 
sind in die Erdenwelt verbannt worden, haben aber die Elemente 
als Leib bekommen und miissen nun ausserhalb des Himmels 
in der Welt bleiben und wirken, ganz wie es fiir die ororyeta 
tob x0Guov, die nach dem Test. Sal. unsittliche Geister sind, 
sich schicken wiirde. Und ganz unabhingig von diesem Rabbi 
findet sich diese Form der Uberlieferung bereits ausserst friih, 
indem Syncellus den Zosimus Panopolites zitiert (Fabricius S. 184): 
,LOvTO OLY &Pacay ai aoxyatcar nai at Seiar yougal, Sr ot 
Gyyehor émediproay twv yvvairav, nai xareddorteg édt0agav 
aitove marta Ta tig Ploews eva’ Cv yYaQLY meDGzZeOLGarTES 
@&w tov ovoavod zmecvar', Auch hier ihr Geschick nur 
dies, dass sie ausserhalb des Himmels bleiben miissen. Und sie 
sind dort frei und wirksam; denn Zosimus nimmt das als Beweis 
fiir die Thatsache, ,ore ore datucvwv yévog, 0 yorroe yrvakiv'. 
Nimmt man hierzu, dass auch Paulus dieses dawudvar (eyyéhor) 
yévog kennt, dass das bei Zosimus ausdriicklich die éyonyoges 
sind, dass diese eben als Goyovteg und als Lehrer der Geheim- 
nisse, der Weltweisheit und der Sinden gelten und dass die 
GoxyovTes TOV “OGMOV tovtov auch bei Paulus als die Inhaber der 
dopia tov aimvog tovrov einerseits und als wvevuatixa tig 
reovnpiacg (vgl. zvevuata zovrea bei Henoch), als Kampfer 
gegen Gott, Christus und sein Reich auftreten, so ist die Wahr- 
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g scheinlichkeit wohl sehr gross, dass Paulus nicht jener Henoch- 
tradition, sondern dieser anderen Uberlieferungsform hier folgt 
und in den doyorreg tod xdouov tovtov noch jene alten gyorres 
sieht, die aus dem Himmel in diesen xdouog sich hineinbegeben 
haben, fiir immer in ihn hinein verbannt sind, in ihm weilen, 
wirken nnd noch jetzt, wie einst, die Weiber verfiihren, die Menschen 
za Sinden verleiten, die geheime Weisheit aller kosmischen 
Dinge sie lehren und so in diesem ihrem Reich unter ihrem 
Obersten, dem Gott dieser Welt, dieses ihr widergéttliches Treiben 
fortsetzen, bis nach Gottes Ratschluss sie iberwunden und ver- 
nichtet sein werden. 

/ Dementsprechend ist denn die oogia tov aidvog tovrov 
ein vollig wertloses, ja ein tiberaus zweideutiges Gut, das der 
fliehen muss, der auch in intellektueller Hinsicht mit der himm- 
lischen Welt iibereinstimmen will. Sie ist eine Mitteilung der 
eTwOXa nal aodery, ovorxeia, die keine dofa haben, die von der 
Welt des wahren Seins ausgeschlossen sind und ebensosehr die 
Finsternis zu ihren wesentlichen Merkmalen zahlen, wie die 
ayyehor tod qwtdcg das Licht. Sie kann darum schlechterdings 
nicht als eine ,vollkommene Weisheit‘, eine oogia éy toic 
tehetoug gelten oder gar als eine Weisheit Gottes (I. Kor. 2¢ f.). 
In den Kenntnissen iiber diese verlorene, vergiingliche, lichtlose 
Erdenwelt bleibt sie stecken, belebt die Seele auch im Denken 
an dies Reich des Todes und ist darum nur wieder ein Mittel 
mehr in der Hand des Gottes und all der Fiirsten dieser Welt, 
die Menschen in ihre ewige Finsternis, ihren ewigen Tod zu ver- 

v stricken. So ist sie nicht nur ein Gut, sondern geradezu ein 
Ubel, weil sie ein copia xata odexe ist (196), eine Verkniipfung 
der Seele mit der kosmischen Existenz auch im intellektuellen 
Gebiet. Darum bildet sie nur eine Scheidewand mehr zwischen 
Gott und den Geschépfen, die in dieser Welt weilen, darum 
kann der, der yon ihr eingenommen ist, die wirkliche himmlische 
Weisheit nicht fassen, sondern muss sie fiir Thorheit halten; 
darum muss, wer diese begehrt, von jener ersteren sich véllig 
frei machen und ein Narr werden. I. Kor. 195.97. 21f. 313. 
Kol. 2s. Auch auf diesem Gebiet muss also die ‘Eschatologie 
einen volligen Umschwung der Dinge bringen. — Es ist das 
die Vollendung des paulinischen Weltverzichts und gleichfalls 
eine Anschauung, die sich zwar auch in gewissen zeitgendssischen 
Strémungen findet, der aber andere Meinungen entschieden ent- 
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gegenstanden, und die Paulus daher nur in der Durchfiihrung 
seiner tiberaus einheitlichen Weltanschauung mit dieser Ent- 
schiedenheit erwihlt hat. Noch im Henochbuch ist z. B. die 
ganze astronomische Weisheit durch Uriel, den Engel des Lichts 
itberliefert worden. Noch in der Wolkenvision der Apok. Bar. 
hat Moses zwar grésstenteils himmlische Geheimnisse, aber doch 
auch allerlei Dinge, die tber die Beschaffenheit dieser Welt 
sich drehen, von Gott auf dem Sinai erfahren; was eine Hoch- 
schitzung dieser Weisheit ohne Frage in sich schliesst. Und 
der pharisiische Geschichtsschreiber Josephus, der doch seine 
heiligen Schriften der griechischen Weltweisheit weit tberordnet, 
verrat seinen geheimen Respekt vor der Philosophie. und Natur- 
wissenschaft an allen Ecken und Enden; so z. B. wenn er die 
Weisheit des Kénigs Salomo also schildert (VIII 25): ,xa¥ 
Exaotov yao eldog dévOgov wagaBoliy éimey a0 voownov Lug 
zédgov, tov attov dé Tedzcov zal MEQ xTHVOY nai TOY T é7Ct- 
yetov arcavtwr Cow, nal tay ynator ual toY aEegiwr. ovdE- 
uicy yao tovtorv tow jyrvorcev oddé sragyildev avekéraotor 
all év macag équdoadgnoey ual vip erotnuyy tar ey avrats 
idiwuator axeav éedeigato’. Aber das eben ist das Karak- 
teristische an der Weltauffassung des Paulus, wie sie nach dieser 
Untersuchung sich darstellt, dass er in der Glut seines heissen 
Lebenstriebes diese ganze Welt, die er unter die dovdia vig 
@Jooas gebannt sieht, nicht halb und schwankend, sondern ganz 
und schroff verwirft, dass sie ihm ohne irgend eine Ausnahme, 
in physischer, moralischer und intellektueller Beziehung, nicht 
wert ist, dass man einen Finger nach ihr ausstrecke, ein Reich 
des Satans und damonischer Macht, das von dieser Knechtschaft 
befreit und in den Tiefen seiner Natur umgewalzt werden muss, 
soll das Heer seiner Geschépfe jemals Glick und Leben er- 
langen. 


Nur ein kurzer Blick sei noch gestattet auf die Zeitgenossen, © 


in deren Mitte Paulus eine solche Weltanschauung bildete. Den 
Hass gegen den Tod, der sich nicht denken konnte, dass er von 
Gott, dem Vater der Giite, geschaffen, fanden wir schon in der 
salomonischen Weisheit. Auf die materielle Welt, die der Trager 
dieses Vergehens ist, iibertrigt das, mit griechischen Gedanken 
genahrt, Philo, der jiidische Philosoph. Geben von den Essenern 
Philo und Josephus ein richtiges Bild, so ist bei ihnen diese 
Weltanschauung praktisch geworden. Ihr ganzes Leben mit all 
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seinen Gebrauchen beruht auf einer tief wurzelnden Verachtung 
des Materiellen und aller Lebensfunktionen, die den stofflichen 
Teil des Menschen in den Vordergrund treten lassen, auf der 
Voraussetzung einer heiligen Lichtkérperlichkeit, die dieser fin- 
steren Welt fehlt. (Vgl. Schiirer a. a. O. Il 475 ff). Und in 
iiberaus schroffer Form ist diese Verwerfung des ai@y ovtog aus- 
gesprochen in den beiden Hauptquellenschriften des IV. Esra 
und der Apoc. Bar. In jener Salathielschrift des ersteren Buches 
ist genau wie bei Paulus die Verseuchung mit Siinde und Tod 
so durch die ganze stoffliche Welt hindurchgedrungen, dass sie 
als ein fiir Gliick und Tugend véllig verlorenes Reich des Bésen 
sich darstellt 1), ,Seminatum est enim malum, et necdum venit 


1) Dies, und nicht wie Baldensperger meint (Selbstbewusstsein 
Jesu 2 8. 97), die Ubereinstimmung einzelner Quellenschriften mit der 
jiidischen Tradition, scheint mir die héchste Nétigung zu enthalten, 
die Aussonderung dieser Quelle aus dem iibrigen Buch vorzunehmen. 
Ubrigens ist von den Gegnern meiner Hypothese durch diesen Forscher 
weitaus das sachgemisseste und gewichtigste vorgebracht worden. Er 
erkennt den Synkretismus, dessen der jiidische Kopf im allgemeinen 
fahig ist, und will in der Weltflucht zwar die eigentliche Grundan- 
schauung des Buches Esra finden, in den Schilderungen irdisch-mes- 
sianischer Herrlichkeit aber, die es enthalt, doch nur ,schulmissig 
tiberliefertes und nachgeschlepptes Material‘ erkennen (S. 96). So sehr 
ich die Méglichkeit solecher naiven Verworrenheit in einem jiidischen 
Theologen anerkenne, so muss ich doch die Méglichkeit desselben be- 
streiten bei einem Buch, dass ausgesprochenermassen den Zweck an der 
Stirn trigt, der ersteren Weltanschauung zum Siege zu ver- 
helfen und die schulmiassige Uberlieferung zu bekaimpfen. 
Wenn das grausige Geschick Israels erwogen und die Frage gestellt 
wird, welche Zukunft seiner denn noch warte, und darauf die be- 
stimmte Antwort erteilt wird, auf dieser Welt kénne sein Gliick nicht 
wiederhergestellt werden, denn sie sei vom Ubel durchseucht, so ist 
doch der ausgesprochene Zweck dieser Erérterung der, dass der Ver- 
fasser die Zukunftsfrage anders beantwortet wissen will, als sie bisher 
beantwortet wurde, dass er sich mit der ,schulmassigen Uberlieferung‘ 
innerlich auseinander gesetzt und dieselbe als Irrtum oder Missverstindnis 
befunden, und dass er dieselbe nun bewusst bekampfen und eine andere 
Anschauung zur Geltung bringen will. Er sagt nicht nur, die Ver- 
heissungen Israels wiirden sich im Jenseits erfiillen, — dazu liesse sich 
allenfalls das ,schulmissig nachgeschleppte Material‘ hinzufiigen —, 
sondern er sagt, es sei falsch, sie noch vom Diesseits zu erhoffen. 
Durch diese direkte Leugnung der bisherigen Hoffnung zeigt er, dass 
er eben nicht das schulmissige Material unerwogen lasst und darum 
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destructio ipsius. Si ergo non evulsum fuerit quod seminatum 


nachschleppt, sondern dass er sich von ihm frei gemacht hat und es 
bekampft. Und ebenso, wenn er die Frage nach dem Messias, seiner 
Richterthiatigkeit und seinem Reich stellt (IV. Esr. 61—6. 67f. Mein 
zit. B., S. 48—51) und diese abweist, so war er auf diese Fragen ja 
nur durch die zeitgenéssische Tradition gekommen; Anschauungen, die 
er bei seinen Zeitgenossen vorfand, nitigten ihn, sie zu stellen. Thut 
er das dann und weist sie nachdriicklich und feierlich zuriick, so zeigt 
er wiederum, dass er dem schulmassig tiberlieferten Material nicht 
passiv gegeniibersteht, sondern aktiv dagegen polemisiert. Von einem 
solehen Mann kann man unméglich behaupten, er schleppe dies Material 
nach. Sondern wenn sich in einem Buch dann weiterhin Stellen finden, 
die, in Ubereinstimmung mit dem iiberlieferten Material (— iibrigens 
ist diese Ubereinstimmung nirgends so vollstindig, dass sie nicht die 
selbststiindige Auffassung der betr. Quellenschrift rechtfertigte, vgl. in 
E die 400 Jahre u. s. f. —), seinen soeben gethanen Ausserungen, die 
nur den Zweck der Polemik hatten, gerade ins Gesicht schlagen, so 
kénnen ihm die nur von anderer Hand nachtriglich hineingeschoben 
sein. Die Frage, ,warum nur die letzten Redaktoren allenthalben so 
bléde gewesen, alles, auch Widersprechendes zusammenzulesen‘ (Bal- 
densp. S. 97), ist schon a. a. O. S. 173 f. von mir erwogen und erklart 
worden. Ein anderes ist es, ob jemand zur Bekampfung vorhandener 
Anschauungen eine eigene, selbststiindige Schrift verfasst, oder ob ein 
anderer ein ihm vorliegendes Buch, das ihn in vielen Teilen erhebt, 
aber seinen Bediirfnissen nicht nach jeder Seite hin Rechnung tragt, 
durch andere Schriften erginzt und so durch Kompilationsarbeit ein 
Buch herstellt, dass sein Weltbild ganz enthalt. Hier tritt die israe- 
litische Befaihigung zu philosophischem Synkretismus ein, dass er tiber 
einzelne Widerspriiche hinwegsieht, wenn nur die positiven Dinge, auf 
die es ihm ankommt, durch Zusammenschweissung seiner Quellen- 
schriften alle beieinander sind. Denn was dem schépferischen Geist 
fremd ist, der neues anstelle des alten setzen will, das kann dem 
nachschépferischen, der vorhandene Denkmialer durcheinander erginzen 
will, nahe liegen. ,Blédigkeit‘ ist das nicht, sondern nur jene israe- 
litische Naivetit der Fahigkeit, vorgefundene Anschauungen, die sich 
widersprechen, friedlich bei einander zu hegen, die Baldensperger so 


_trefflich dargestellt hat. Bei einem Mann aber, der gegen das tiber- 


heferte Material polemisiert, ist dieselbe ebenso wenig méglich, wie 
etwa fiir Paulus, der den Antinomismus durchgedacht und zum Prinzip 
gemacht hat, die Forderung an seine Gemeinden méglich wire, sich 
beschneiden zu lassen oder bei ihm, der der Menschen Blicke aus 
dieser Welt in jene Welt hiniiberlenken will, in seiner Eschatologie 
die Weissagung Aufnahme finden kénnte, dass im tausendjihrigen 
Reich die Erde Riesentrauben tragen, und die Leute vom Leviathan 
speisen wiirden. — Die Ausflucht Gunkel’s, nur bei der Reflexion tiber 
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est, et discesserit locus ubi seminatum est malum, non veniat 
ubi seminatum est bonum‘ 4ogf. ,sic est et Israel pars: propter 
eos enim feci saeculum, et quando transgressus est Adam con- 
stitutiones meos, et facti sunt introitus huius saeculi angusti et 
dolentes et laboriosi, pauci autem et mali et periculorum pleni 
et labore magno opere fulti; nam maioris saeculi introitus spa- 
tiosi et securi et facientes immortalitatis fructum‘ 710-13, 
dies enim iudicii erit finis temporis huius et initium futuri 
immortalitatis temporis, in quo pertransivit corruptela (die pdogo0 
des Paulus)‘ 743. Und ebenso in der Grundschrift der Apoc. 
Baruch. ,mundus iste enim est eis agon et molestia in lahore 
multo; et ille ergo qui futurus est, corona in gloria magna‘ 15s. 
ecce anni huius temporis parvi et mali‘ 16. So gianzlich ver- 
loren ist diese Welt, dass die beste Seite an allen Dingen die 
ist, dass sie zugrunde gehen. ,Si enim paratum non fuisset, ut 
esset omnibus finis, in vanum esset eorum initium‘ 2117. ,quia 
quod est nunc, nihil est, quod autem futurum est, ipsum est 
magnum valde .. . et oblivioni tradetur tempus praesens, neque 
memoria erit tempori praesenti, quod coinquinatum est malis. 
qui enim currit nunc, ad vanitatem currit, et qui prosperatur, 
cito decidet et humiliabitur. quod enim futurum est, illud desi- 
deratur. — Und was ist der Grund, weshalb diese Welt so 
giinzlich verworfen wird, weshalb sie fiir unfahig erklart wird, 


Glick und Tugend zu tragen? Ganz wie bei Paulus: weil der . 


Tod in ihr haust, weil das Karakteristikum aller Wesen in ihr 
Verganglichkeit heisst, und weil das Leben der Giiter héchstes 
ist. Anklingend an das paulinische ,si gy ty Cwn taven év 
Xovot@ yAzcndreg éouev wdvor' (obgleich dort noch die Aufgabe 
der Lebensgiiter um dieser Hoffnung willen mitspricht) heisst es 
Ap. Bar. 2113 ff: ,si enim haec tantum vita esset, quae hic est 
omni homini, nihil esset amarius hoc. quid enim prodest 
virtus, quae in infirmitatem conyertitur, aut alimentum 


das Geschick des Individuums fliehe der Apokalyptiker ins Jenseits, 
die Nationalhoffnungen dagegen lasse er schon im Diesseits sich er- 
fiillen, ist bereits an anderm Ort (Jahrbb. f. prot. Theol., 1892. S. 86 
Anm.) von mir widerlegt worden durch den Hinweis darauf, dass gerade 
die Frage nach der Erfiillung der Volkshoffnungen im IV. Esra mit 
dem Verzicht auf das Diesseits und Hinweis auf das Jenseits beant- 
wortet wird, IV. Esr. 4 2329. 6 55—s9. 711 ff. — Das gesagte gilt mutatis 
mutandis auch fiir die Apoc. Baruch. 
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saturitatis, quae convertitur in famem, aut pulchritudo, quae deinde 
fit odibilis? semper enim natura hominum mutatur. aut nihil 
prout quod sumus erat enim ab initio, nunc non sumus, et prout 
quod sumus nunc postea non permanebimus .. . omnis ergo ex 
hoe nune natura mortalis‘.. Das bestandige Sterben, dieses un- 
aufhérliche, keinen Augenblick stillstehende sich Zersetzen und 
Verfallen der irdischen Natur, das ist es, was dem Apokalyptiker 
wie dem Apostel als Fluch auf der Erdenkreatur zu_lasten 
scheint, und weswegen ihm dieses Erdendasein eine Bitterkeit 
und eine Last diinkt. Weil das Leben das héchste Gut ist, der 
Tod das héchste Ubel, darum wird das Reich des Todes mit 
dem Stempel der Nichtigkeit und der Verlorenheit bezeichnet 
und, wiederum wie bei Paulus, die Erlangung der Unsterblich- 
keit, des unverginglichen Lebens als héchstes erstrebenswertes 
Ziel gefordert. So ist der Tag des Sterbens dem Menschen (wie 
II. Kor. 5) der ,dies, ut liberentur de vase isto corruptibili‘ 
IV. Esr. [663], und der Seher wird vor seiner Himmelfahrt auf- 
gefordert: ,proice abs te pondera humana et exue te iam in- 
firmam naturam‘ 1414. Die Seligkeit der gestorbenen Erldésten 
aber ist, dass sie ,gaudent, quomodo effugerint nunc ab eo quod 
corrumpitur, et quomodo hereditabunt quod futurum est, et. iterum 
vident tribulationem et multitudinem laboris, a quo liberatae 
fuerunt, et recreationes, quas futurum est ut accipiant, et ob- 
lectamenta quae recipient, et sunt immortales.... neque 
iterum corumpentur‘ [66971]. Die grésste Strafe aber der Ver- 
dammten, ,quae maior est ceteris viis praedictis‘, ist die, dass sie 
,tabescunt‘, ,;consumuntur‘, ,marcescunt‘ [6¢2|, dass das Vergehen 
und Hinschwinden, was schon hier das furchtbarste war, bei 
ihnen nach dem Tode nur noch verstirkt sich fortsetzt. Der 
ganze Heilsplan ist darum in dieser Schrift eine Veranstaltung, 
den Seelen die pneumatische Lichtkérperlichkeit zu verleihen, die 
ihnen die Unzerstérbarkeit, das ewige Leben, die Unsterblichkeit 
zusichert. Vgl. m. z. B., S. 141. Und ganz ebenso ist in der 
(Grundschrift der) Apoc. Bar. dies erhoffte Ziel das, dass die 
jKreatur leben werde‘, und zwar durch den ,Geist‘, von dem es 
heisst: ,spiritus enim meus creator vitae est‘ (vgl. das paulinische 
zeveruca Cwozcovovy) 235f. Auch hier heisst es von den Erldsten, 
dass sie ,vivent viventes‘ 492 und von den Verdammten, dass 
sie ,ad stuporem visionum et ad visum imaginum maxime ta- 
bescent‘. — Man sieht, allein stand Paulus mit seinem Lebens- 
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drang, mit seinem Widerwillen gegen die Verginglichkeit nicht; 
denn die Apoc. Bar. ist ja nicht lange nach seinem Tode ent- 
standen (unmittelbar nach 70), und das Salathielbuch hat seine 
Anschauungsweise, die es zur herrschenden zu machen wiinscht, 
auch nicht selbst erfunden, da es bereits mit einer fest fundierten 
und philosophisch abgerundeten, also in ihren Anfangen weit 
héher hinaufdatierenden Weltanschauung arbeitet. S. m. z. B. 
S. 185—143. Je lebendiger aber Todeshass und Lebensdrang 
auch aus dem eigenen Herzblut des Paulus hervorquoll, um so 
einseitiger und entschiedener musste er eine bereits um ihn 
lebende Weltbetrachtung erwihlen, die diesem Gegensatz ent- 
sprach, und mit der Kraft eines selbstschaffenden Geistes nicht 
nur diese Welt des Todes, sondern auch jene Welt des Lebens 
umgrenzen und mit kraftigen, bestimmten Farben erfillen. 


ot 
Die himmlische Welt. 


1. Das avetuc als Grundlage der physischen Unverginglichkeit, der 
Heiligkeit, der absoluten Erkenntnis. — 2. Die raéumliche Hinteilung 
der himml. Welt und ihre Ausstattung. 


(1. Das zcvgtuca.) Der Wunsch und die Philosophie, die 
religidse Forderung und die hellenische Weisheit erzeugen als 
Gegenbild zu dem Reich des Todes und der Finsternis das Reich 
des Lebens und des Lichts. Und da sie raéumlich vorhanden 
sein soll, und jene Denkformen ein vorhandenes Wesen ohne 


stoffliche Grundlage nicht kannte, muss sie ihren Stoff haben, 
sogut wie ihr Zerrbild, die Welt der Erde. Ja, da diese vielmehr ~ 


die Welt des Nichtseins und des Scheins ist, jene aber die Welt 
der Wirklichkeit und des Lebens, so muss ihr Stoff unendlich 
viel mehr Realitiit haben, als der irdische Stoff, aus dem dieser 
Kosmos besteht. Ist die physische Grundlage des letzteren die 
zor, oder die ihr entnommene, mit ihr identische ode, so die der 
himmlischen Welt das zcvetua; und war jenem die Finsternis 
und der Tod als innerstes Wesen zu eigen, so muss diesem das 
Licht und die Unvergiinglichkeit als wesentliche Pradikate zu- 
kommen. 

Uber das zrvetua als lichtkérperliche unvergingliche Sub- 
stanz ist schon von andern, namentlich von Pfleiderer und Holsten 
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trefflich und sachkundig gehandelt worden, sodass wir dies ganze 
Kapitel auf einen kiirzeren Raum beschrianken kénnen. Es ist 
selbstverstindlich, dass jeder Glaube, der eine im Raum exi- 
stierende Welt als Aufenthaltsort Gottes, der Engel und der 
Seligen annimmt, irgend eine Substanz als derselben zugrunde 
liegend denken muss, wenn auch die Reflexion iiber sie noch 
vollstindig fehlt. Dass ein bestimmter Unterschied zwischen ihr 
und der Erdensubstanz dabei gemacht, und so eine religiése 
Metaphysik geschaffen werde, ist durchaus nicht nétig. Der 
Olymp der Griechen, der Zug der germanischen Vélker nach 
Siiden gen Walhall zeugen direkt dagegen. Nur dass diese Welt 
und alles was ihr angehérte, mit lichtester Klarheit ausgestattet 
wurde, ergab sich yon selbst aus der engen Beziehung zum 
Himmel, die sie allemal einnimmt. Dem jiidischen Volk waren 
dafiir bestimmtere Wege gewiesen, seit Daniel den Altbetagten 
gesehn hatte inmitten seiner Herrlichkeit. ,Ich schauete, bis dass 
Stiihle aufgesetzt wurden, und ein Betagter sich setzte, sein Ge- 
wand wie Schnee weiss, und seines Hauptes Haar wie reine 
Wolle, sein Stuhl Feuerflammen, und dessen Rader lodernd Feuer. 
Ein Feuerstrom floss und ging von ihm aus; tautendmal Tausende 
dienten ihm, und Myriaden mal Myriaden standen vor ihm; das 
Gericht setzte sich, und Biicher wurden gedffnet‘, Dan. 79 f. 
(de Wette’s Ubersetzung). Hier ist das Feuer eingefithrt als 
das eigentlich dort waltende Element. Aus Feuer besteht Gottes 
Stuhl, aus Feuer die Rader seines Wagens, ein Feuerstrom fliesst 
von ihm aus. So ist die Substanz wenigstens dessen bezeichnet, 
was als nachste Umgebung den Herrn der Heerscharen selbst 
umgiebt. Es ist das Zeichen seiner unsterblich lebenden Schépfer- 
kraft, dass gerade das Element, das die anderen Lebewesen- 
sonst verzehrt, und in dem auch der Widersacher V. 11 seine 
Vernichtung findet, ihn in nachster Nahe umflutet, ihn umgiebt 
als das Gold seines Throns, als der Teppich seiner Fiisse. Wer 
die Gewalt, die alles andere sonst mit rasender Kraft vertilgt, 
von sich ausgehn lasst, der ist selbst unvertilgbar.- Aber weit 
ist noch der Weg von diesem Himmelsfeuer, das als Umgebung 
-Gottes seiner lichten Kraft entspricht bis zu der pneumatischen 
Lichtsubstanz, die fein wie Ather alles zu durchdringen vermag, 
die an Klarheit, an Kraft, auch, wenn es sein soll, an ver- 
nichtender Wirkung dem Feuer entspricht, zugleich aber alle 
Eigenschaften besitzt, die mit dem Begriffe ,Geist‘ sich verbinden. 
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Die Hypostasen Gottes haben dazu die Briicke gebildet. Die 
immer schroffer werdende Verjenseitigung und Entfernung Gottes 
(von der Baldensperger a. a. O. 8. 47 ff. ein klares Bild gezeichnet) 
forderte fiir seinen Verkehr mit der niederen Welt mittlere Wesen. 
»Weil Gott als schlechthin tberweltlich, als »schwerbeweglich« 
gedacht wird, darum bedarf es nun dieser Vermittlung‘’. (Balden- 
sperger 1. c.) Gerade weil sie dem Verkehr mit der Welt des 
materiellen Daseins und ihren Geschépfen dienen sollten, war 
eine substanzielle Seite fiir sie wiinschenswert, um ihre unmittel- 
bare Wirkung auf die stoffliche Welt und in derselben denkbar 
zu machen. Hierzu war an sich gewiss das Wort zveduc das 
geeignete, das zur Bezeichnung des inneren Menschen neben der 
wey bereits iiblich war und somit die erforderliche geistige Seite 
besass, das aber seiner Etymologie und seinem Ursprung nach 
auch eine physische, substanzielle Grundlage nicht verleugnen 
konnte. Und dass diese noch immer in ihm haftend gedacht 
wurde, zeigen Stellen wie die Sap. Sal. 22f.: ,xazcvdg 7 7eVvON 
éy pioly jucv nai 0 hdyog orudto & xu joe xaQdias Tudr, 
ov ofeodévtog tégean amoBjoerar TO Cua, “ai tO mVvEdUC 
drayvInoerou ws yaivoc ano‘1). Da ist das zrvet ua eine leichte, 
fliichtige Substanz, die gleich dem Zerfallen des Leibes, nur viel 
rascher und luftiger, auseinanderfliesst, wenn es vom Leibe sich 
trennt. So war das zvevua Jeov als eine Hypostasierung mit 
einer der materiellen Welt zugiinglichen Substanz gewiss das 
nichstliegende. Und so ist es, unterstiitzt hauptsiichlich durch 
die tava 728752 mpm a2 cove nan Gen. 1s, frih dazu ge- 
worden. Bereits im Buch Judith heisst es im Gebet an Gott 
1614: ,auwéoverhag tO mvedud cov, xa wxoddunoer’, Schirfer 
kann der Geist als selbststindige Hypostase wohl von dem 
Subjekt nicht getrennt werden, von dem er ausgeht. Nicht Gott 
baut im Geist, durch den Geist, mit dem Geist, als mit demjenigen 
Teil von sich, der den Bau ausfiihrt, jedenfalls riumlich und 
zeitlich aufs innigste verbunden; sondern er sendet den Geist, 
und dieser baut selbststiéndig. Es ist das bei dem Geist um so 
auftilliger, als dieser an sich garnicht eine Ausserung, eine sinnen- 
fallige Kundgebung ist, von der eine Entsendung bei etwas iiber- 


*) Dass der Verf. diese hier den Gottlosen in den Mund gelegte 
Anschauung fiir ihr Schicksal teilt, geht daraus hervor, dass thatsichlich 
die Unsterblichkeit nur von den Frommen durch Wirkung der oogéa er- 
langt wird 224. 34. 515. 618f. u. 8. f. 
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triebener Betonung des Trennungsmoments wohl ausgesagt werden 
kénnte. Bei dem ,Wort‘ ist das etwas anderes. Dieses ist die 
aussere Darstellung, durch welche der innere Geist hervortritt 
und wahrnehmbar wird. Von ihm lasst sich daher sehr wohl 
sagen, dass es entsandt werde und nun etwas selbststindig aus- 
richte. Nicht so bei dem, was man vielmehr fiir den innersten 
Kern des Subjekts selbst ansehn sollte, der nicht entsandt werden, 
sondern selbst entsenden muss, um wirksam zu werden. Wird 
von ihm gesagt, dass es von dem Subjekt entsandt worden sei, 
so erhellt, dass das nicht, der ,Entsendung‘ eines Worts gleich, 
ein dem Wesen der betreffenden Sache entnommener bildlicher 
Ausdruck ist, sondern dass der Geist Gottes bereits als eine 
selbststiindige Hypostase gilt, die sich ebenso von ihm loslésen 
kann, wie ein Wort, ein Handewerk sich Ausserlich von dem 
Menschen loslist. Wahrend aber das Wort, losgelést, ‘eine fliichtig 
voriibergehende Einzelerscheinung ist, die erst auf einem langeren 
Wege der Reflexion zu selbststindiger Substanziierung gelangen 
kann, muss dem Geist, wenn er einmal als trennbare und selbst- 
sténdig wirkende Grésse angesehn wird, eben weil er keine mo- 
mentane Einzelerscheinung, sondern ein selbststindiges Wesen 
ist, eigene Substanz zuerkannt werden. Und so ist der ,Geist‘ 
als die eigentlich géttliche, mit allen Gottespradikaten des Lebens, 
der Heiligkeit ausgeriistete Substanz im Gegensatz zur Erden- 


substanz rasch ausgepragt worden. In der Sap. Sal. tritt er als 


solche sehr bestimmt hervor. Wie das zrvetyua der Menschen als eine 
physische Grésse anerkannt wird, die aber fliichtig und verging- 
lich ist und ohne eine andere, zusammenhaltende Kraft nach dem 
Tode in alle vier Winde sich zerstreut, so auch das zvetua 
Gottes eine physisch vorhandene und physisch wirkende Grosse, 
der aber vor allem das entgegengesetzte Praidikat der Unverging- 
lichkeit, des Lebens zukommt. Die ganze Welt ist vor Gott ,wie 
ein Stiubchen in der Wage und wie ein Tropfen Morgentau, 
der auf die Erde herabfallt.. Sie hat schlechterdings nicht in 
sich selbst die Kraft, zu bestehen: ,zrdc dé fuewvev Gy Te Eb [Li 
od 7,9éhnoas; } TO un “Ander V700 ood dernon In‘; 11a6. Und 


-wodurch besteht es dennoch, dies la kraftlose Weltall? ,z7o 


y ao agraovor COV UVEVUA EOTLY &Y TAOLM, Wert der un- 
vergiingliche Geist Gottes, dem das All gehért (Ore oa got, dé0- 
mote pikoweye 1127), in ihm weilt, darum hat es seinen Bestand 
und fallt nicht in sich zusammen. Man sehe, wie das wvevuce 
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der Welt einwohnende und sie erhaltende Gotteshypostase au 
tritt, wihrend Gott selbst sonst durchaus von der Welt getre 
im Himmel weilend und nur durch diese Mittelwesen von dort 
aus wirkend festgehalten wird (vgl. 17. 9:f.4. 18i5f. u. s. f 
Dieselben sind schon zum mindesten auf eine Dreizahl ang 
wachsen. Denn iiber die Hypostasierung der copia kann kei 
Zweifel obwalten. ,Denn ein Hauch ist sie der Kraft Gottes und 
ein lauterer Ausfluss der Herrlichkeit des Allherrschers‘. ,Di 
Weisheit, die zugegen war, als du die Welt schufst, die weiss, 
~ was wohlgefallig in deinen Augen, und was richtig nach deinen 
Geboten’.. ,Sie ging ein in die Seele des Dieners Gottes une 
widerstand furchtbaren Kénigen durch Wunder und Zeichen 

Aber auch das Wort ist eine, wenn auch nicht so hoch geschitate 
und so oft genannte, doch nicht minder selbststandig auftretende 
Persénlichkeit geworden. ,Denn als tiefes Schweigen Alles um- 
gab ..., da fuhr (ijdaro, ,sprang‘) dein allmachtiges Wort yor 
Himmel herab, vom kéniglichen Throne, ein heftiger Streiter in 
die Mitte des dem Verderben geweihten Landes, als scha 
Schwert dein ernstes Gebot tragend, und trat hin und er- 
fillte alles mit Tod; es bertthrte den Himmel und schritt 
auf der Erde® 18:5f. Und wahrend die oogia bei der 
schaffung des Menschen thatig war (92) und auch nach 
Siindenfall seine helfende Begleiterin blieb (101f.), war der A 
bei der Erschaffung des Weltalls das Mittelglied (91). — 
doch liegt auch der oogia eine bestimmte Substanz zugrune 
die als das Wesen, als die lebende Grundlage gelten kann, 
es erméglicht, dass sie selbststindig, losgelést von Gott, n 
ihm und ausserhalb seiner bestehen und wirken kann. Und 
ist das zvevua. Wie dieses aus Gott ausstrémen und die 
Himmelsherrn ferne Welt erfiillen kann, so lebt es auch in 
cogia als deren physische Substanz, ja sie ist eben ein zcve 
aus Gott, ist als eine pneumatische Emanation aus Gott zu } 
trachten, die gerade darum an allen seinen Eigenschaften 
nimmt, weil sie aus der Substanz Gottes besteht und ebenso 
als ein selbststindiger Geist wie als Gottes Geist bezeic 
werden kann. Diese Bezeichnung der oogia als eines ,Gei 
verhilft ihr dann auch zu Pradikaten, die an und fir sich 
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alisch-physische Wesenheit wir schon hervorhoben, eigen- 
lich sind und darum wie von allen pneumatischen Wesen, so 
h von der Weisheit gelten. ,Denn‘, heisst es 7aoff., jin ihr 
verstindiger, heiliger, einfacher, vielgeteilter (und darum 
barer), feiner, leichtbeweglicher, lichter, unbefleckter, heller, 
letzlicher, das Gute liebender, scharfer, wohlthitiger, 
henfreundlicher, fester, gewisser, sorgenfreier, allvermigender, 
hender und alle verstaindigen, reinen, zarten Geister durch- 
ender Geist‘. Die physischen Eigenschaften, die dabei aus- 
gt werden, springen von selbst in die Augen; und es ist von 
sutung, dass sie gerade mitten zwischen den sittlichen Pri- 
katen fungieren. Denn das ist eben das eigentiimliche des 
a, dass es als Gottes Substanz physische und als Gottes 
anz ethische Qualitiiten besitzt und den pneumatischen 
n zueignet. Dass sie ein wvevyua ist, sagt noch einmal 77: 
calecaunr, zai TAFE wor mvEduc cogias‘; und dass sie 
tes seveduc ist, zeigt 917: ,ovdiy dé cov tig éyva, et mr) od 
Koc Coplay, rai emeuag TO HyLoY Gov mvEb ua a0 SYtotwr. 
rein physischen Eigenschaften aber, die sie dadurch erhalt, 
nm ungemein hiufig wieder; sie sind gerade im Urtext so 
ierend, dass eine Ubersetzung nichts wesentliches férdern 

hei7coa “al aucoartog éotry 4 copia’ 613 ,7cong yao 
EOS HLVKAWTEQOY GO*ia, dinzEer Dé nai Yoel Oia mwerTwV 
cy ~aSagotyta. atuic yaQ ~oTL TIS TOU Ieov dvvduEwe, 
mOQo0La THS TOU mavtoxectogos dosng eidixouvyg. dtd covTO 
uEulaupévov sig abtny eurcinta. acadvyaoun yee éore 
¢ aidiov’ Te1s—26. ,Ovarsiver O& and méoatog sig mégac 
wotwct 81. ty THY OY Iooveay zcaoedgov cogiar, wo sie 
Himmelsgeist. auftritt 94. Man sieht, dass es drei phy- 
s Beschaffenheiten sind, die bestindig wiederkehren: die Un- 
nglichkeit, das Licht und die Fahigkeit, wie feiner, leichter 

alle Wesen und Dinge zu durchdringen. Wie sie ein 
uss ist der doé« Gottes, ein Abglanz des -unsichtbaren 
Jhtes, licht, unbefleckt, hell, so dringt sie dem zvetua gleich, 
in dem Weltall Wohnung nehmen kann, iiberall hin, ist 
it, fein, beweglicher, als alles, was sonst auf Beweglichkeit 
uch erheben kann, und so vielteilig, dass sie in alle Wesen 
| Dinge eingehn und dennoch eine Einheit bleiben kann, — 
er Text sagt: ula dé ovo zavta dOtvara, “oi uévovoa 
Kabisch, Eschatologie. 13 


“Ss 
lg 
a 


éy abty ta mwdvea xawvile. Das sind die Eigenschaften der 
Geistsubstanz des avetua. Es ist licht, unverginglich und fahig, 
in alle Dinge einzudringen und ihre Verginglichkeit und Schwache 
zur Unverginglichkeit und Kraft umzuwandeln. Gerade dies 
physische Pridikat der Unvergiinglichkeit wird natiirlich bei den- 
jenigen besonders in den Vordergrund geriickt, die, wie auch die 
Sap. Sal., den Tod mit besonderer Schmach umkleidet und zum 
Teufelserzeugnis gemacht haben. Alle der pneumatischen Welt 
angehérenden Wesen werden da in diese Gruppe der Lebens- 
krifte eingereiht, die dem Tod gegeniiberstehen. Und wie das 
zeveduce ap dagtov das hinfillige Weltall vor dem Zerfallen be- 
wahrt, so verleiht die cogia@ den Menschen, in die sie eingeht, 
Unsterblichkeit. Im allgemeinen wohnt diese Kraft dem Menschen 
seit dem Siindenfall nicht mehr inne; seine Seele wird Schatten, 
sein Geist zerstiebt mit dem Tode (23, s.0.). ,Die Hoffnung des 
Gottlosen ist wie Spreu, vom Winde fortgefiihrt, und wie dinner 
Staub, vom Sturme vertrieben, und wie Rauch yom Winde zer- 
streut wird, und wie das Andenken an den eintagigen Gast vor- 
iibergeht’ 515. ,Er, der, vor kurzem aus Erde enstanden, in 
Balde dahin fihret, wovon er genommen ist, wenn das Darlehen 
der Seele wieder yon ihm gefordert wird‘ 15s. In der Unterwelt 
findet diese ihre Statte 1614. 1714.91. Anders aber wird es mit 
der Seele, in welche die Acumga xati auceavtog copia eingehet 
(sionAdev gig Wvyry 1016). Von solchen Seelen heisst es: ,Ihre 
Hoffnung ist @Pavaciag zAjeng’ 34. ,Die Gerechten leben ewig‘ 
151s. ,Von dir wissen ist vollkommene Gerechtigkeit, und deine 
Macht kennen, (die Manifestationen der gogia) die Wurzel der 
Unsterblichkeit‘ 153. Durch innerstes Wesen der oogia wird 
das bewirkt. Denn glinzend und unverwelklich ist sie 612 ,0r¢ 
gotiy adavacia &y ovyyeveia aogiac 817; so dass ihr In- ‘ 
haber sich getrésten kann: ,&o dv ettijy &tavaciar’, 813. 

Wir haben hier das Wesen des zvevua und der pneumati- 
schen Dinge und Personen nach seiner, einer Gotteshypostase 
entsprechenden, gleichzeitig physischen, moralischen und intellek- 
tuellen Seite bereits vollstindig beieinander; die physische Wesen- 
heit in der Emanationskraft, im Licht, in der Unsterblichkeit 
bestehend; und gleichzeitig die Méglichkeit bietend, die beiden 
letzteren vermittelst der ersteren auch in andere Wesen zu iiber- 
tragen. Dass der Verfasser auch eine himmlische Welt bereits 
kennt, in welcher die aus pneumatischer Substanz bestehenden 
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Dinge natiirlich gleichfalls an den Eigenschaften derselben teil- 
nehmen, lasst sich nur andeuten durch Erinnerungen an Stellen 
wie 184: ,@&voe wer yee éxetvoe (die Agypter) OvEQHIT Val PwWTOS 
nal prhaxiodivar év ox6tet es, welche Finsternis auch in der 
Unterwelt pomens 1720 a ot navorheisrove pridiaveec tous 
viov¢g cov, dt wr Tushhe TO ap dagtoy vOmov gos TQ ai@ye 
didooFa’ wie 919: ,eancorehoy attiy 2& ayiwy otoarvay 
nal ao Fedvov ddéEne cov wémwor abryy, an die ayyéLov 
Teogy, die tzdataoicg FEov, welche seine Siissigkeit den Menschen 
offenbarte 16g0f. u. s. f. Bekannt ist die Weiterfiihrung aller 
dieser Dinge in der Lichtwelt des Philo. Die Bezeichnung des 
Logos als @yyehog zeeofitatoc, als ayydyyehocg wodvwvvmog, als 
ddfa Seov, als einwy Feor, amexonopua Feot, avInhiog adyi, 
gehort hierher; desgleichen die Bezeichnung als des himmlischen 
Menschen, als der ,glanzenden Erscheinung‘, welche die Zerstreuten 
Israels wieder zusammenbringen soll (Siegfried S. 220ff.), das 
feurige Hervorbrechen des Gesetzes aus dem Himmel, das sich 
vom Sinai aus in Feuerstrémen iiber die Welt verbreitete, iiber- 
haupt die ganze ,geistige Lichtwelt‘, die sich der ,finstern Materie‘ 
gegeniiberstellt (Siegfried S. 233). In der eminentesten Weise aber 
ist diese religidse Metaphysik praktisch geworden in den ver- 
schiedenen Quellenschriften des Buches Henoch. Zuniachst tritt 
in ihnen allen das Feuer als das eigentliche Element der himm- 
lischen Welt gleich deutlich hervor. Zwar ist dasselbe nicht 
ganz dem irdischen Feuer gleich. Es kann sich wandeln und 
in anderer Gestalt erscheinen, es kann fliessen wie Wasser oder 
stehen wie Stein, wie Berge und Sdulen, es trigt vor allen 
Dingen den character indelebilis, ist unverginglich, von ewigem 
Bestand. Aber es teilt sein Licht und seine brennende, zer- 
stérende Kraft fiir alle Wesen, die nicht ihm homogen sind, d. h. 
nicht gleichfalls aus Himmelsstoff bestehen. Ein reiches und 
vollstandiges Bild lasst sich dariiber gewinnen. Henoch kommt 
(1515) im Gesicht an die Wohnung Gottes. ,Und siehe da war 
ein anderes Haus, grésser als jenes, dessen Thore alle vor mir 
offen standen, und es war gebaut mit Feuerflammen. Und in 
allem war es so tberschwanglich in Herrlichkeit und Pracht und 
Grésse, dass ich auch keine Beschreibung geben kann von seiner 
Herrlichkeit und seiner Grésse. Der Boden desselben aber war 
Feuer, und oben an demselben Blitze und eine Bahn von Sternen, 
und auch seine Decke war flammendes Feuer. Und ich blickte 
13? 
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auf und sahe darin einen erhabenen Thron: sein Aussehen war 
wie Reif, und um ihn her war es wie leuchtende Sonne und 
Cherubstimmen. Und unterhalb des Thrones kamen Stréme von 
flammendem Feuer hervor (vgl. Daniel; das Himmelsfeuer ist 
wie eine Ausstrémung Gottes), dass es unméglich war, ihn anzu- 
blicken. Und der gross ist an Herrlichkeit, sass darauf: sein 
Gewand aber war glanzender, denn die Sonne, und weisser denn 
lauter Schnee. Keiner der Engel konnte hier eintreten, noch 
ein Sterblicher die Gestalt des Antlitzes des Herrlichen und 
Majestitischen selbst sehen. Ein Feuer von flammendem Feuer 
war rings um ihn, und ein grosses Feuer stand vor ihm, und 
niemand konnte sich ihm nahern von denen, die um ihn waren: 
zehntausendmal Zehntausende waren vor ihm, er aber bedurfte 
des heiligen Rates nicht.‘ Die Nachbildung des Daniel springt 
sofort in die Augen, nur das Feuer ist bedeutend mehr in den 
Vordergrund getreten und um den Hoéchsten selbst in solcher 
Fille verbreitet, dass es selbst den Engeln, die doch sonst im 
feuerflammenden Himmel wohnen (vgl. u.), die nichste An- 
niherung an ihn benimmt?). So dann weiter 1811: ,Und ich 
sahe eine tiefe Kluft in der Erde, mit Saulen himmlischen Feuers; 
und ich sah unter ihnen Siulen himmlischen Feuers herabfallen, 
die man weder in der Richtung nach oben noch nach unten 
ziahlen konnte’. 239.4: ,Und ich sahe ein brennendes Feuer, 
das rastlos lief und weder bei Tag noch bei Nacht von seinem 
Laufe abliess‘. Und es ,antwortete mir Raguel und sprach zu 
mir: »dieses brennende Feuer, dessen Lauf du gesehen hast, gegen 
Westen hin, ist das Feuer aller Lichter des Himmels«. In den 
Bilderreden spielt es dieselbe Rolle, nur noch etwas mehr ver- 
geistigt. In der eschatologischen Zukunft werden die Erdenherrn 
nicht vermégen, das Angesicht der Heiligen zu sehen, denn das 
Licht des Herrn der Geister scheint auf dem Angesicht der 
Heiligen und Gerechten und Auserwihlten‘ 384. ,Und die Ge- 
rechten werden sein im Lichte der Sonne und die Auserwahlten 
im Lichte des ewigen Lebens ... denn es ist hell geworden, 


*) Dass so das ,eintreten‘ V. 21 zu fassen sei, als Eintreten in 
den nachsten Bereich des Thrones, der nach V. 22 genauer begrenzt 
ist, nicht aber als Eintreten in das Haus tiberhaupt, scheint mir doch 
gegen Dillmann (S. 109) festgehalten werden zu miissen. Denn nach 
V. 18 sind gerade um den Thron her die preisenden Cherubschaaren. 
Henoch selbst darf freilich nicht hinein V. 25. Vgl. Kap. 71. 


197 


wie Sonnenschein auf Erden, und die Finsternis verschwunden. 
Und unaufhérliches Licht wird sein, und die Tage, in die sie 
kommen, werden unzihlig sein, denn zuvor wird die Finsternis 
vernichtet sein, und das Licht wird miachtig sein yor dem Herrn 
der Geister‘ 583.5f. ,Und es erhielten Befehl alle, welche oben 
im Himmel sind, und Eine Kraft, Eine Stimme und Ein Licht 
dem Feuer gleich ward ihnen gegeben‘ 616. ,Und es geschahe 
darnach, dass mein Geist verborgen und in die Himmel erhoben 
wurde; da sahe ich die Séhne der Engel, wie sie auf Feuer- 
flammen traten (also der Fussboden des Himmels ist Feuer), ihre 
Kleider weiss und ihr Gewand, und das Licht ihres Angesichts 
wie Krystall. Und ich sahe zwei Stréme von Feuer, und das 
Licht jenes Feuers strahlte wie Hyazinth ... Und der Geist 
entriickte den Henoch in den Himmel der Himmel, und ich sahe 
dort in der Mitte jenes Lichtes etwas (— ,ein Licht ist zuvor 
nicht genannt; also »jenes Lichtes, das dort war;« es wird vor- 
ausgesetzt, dass hier alles Licht ist‘, Dillmann S. 218 —), das 
aus Krystallsteinen erbaut war, und zwischen jenen Steinen 
Flammen lebendigen Feuers. Und mein Geist sah, wie rings um 
jenes Haus her ein Feuer ging, auf seinen vier Seiten Stréme 
voll von lebendigem Feuer, und wie sie jenes Haus umgaben‘ 
911f.4f. So auch in dem Gesicht von den Schafen: Das An- 
gesicht des Herrn der Schafe ,war glinzend‘ 8922. Alle Krafte 
der Himmel werden leuchten in Ewigkeit siebenfach‘ 91i6. — 
Weil nun aber Feuer und Licht, bald kérperlicher, bald geistiger, 
immer aber sinnlich wirklich gedacht, den eigentlichen Himmels- 
stoff ausmachen, so geht der Unterschied zwischen diesem Stoff 
und den Geistern, die darin hausen, bald verloren. Die Himmels- 
lichter selbst werden zu Geistern, und die Geister zu Feuer- 
flammen. Alles, was ,geistig’ ist, strahlt Licht aus, weil die 
Lichtwirkung der Geistsubstanz zukommt, weil sie in strahlendem 
Licht, in leuchtendem Feuer sinnenfallig wird. ,Und entsetzlich 
war, was ich dort sah‘, heisst es 1813: ,sieben Sterne wie grosse 
brennende Berge, und wie Geister, die mich baten‘. .171 war er 
an einem Ort, ,wo Gestalten waren wie flammendes Feuer, und 
wann sie wollten, erschienen sie wie Menschen‘. ,Und ich sahe 
wiederum Blitze und die Sterne des Himmels, und ich sahe, wie 
er sie alle einzeln mit Namen rief, und sie ihm hérten. Und 
ich sahe ... ihren Umlauf nach der Zahl der Engel, und wie 
sie sich untereinander Treue bewahren. ... Und er sagte zu 
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mir: dies sind die Namen der Gerechten, welche auf Erden 
wohnen und an den Namen des Herrn der Geister glauben in 
alle Ewigkeit‘ 43. Und wie so bald die Gerechten, bald die 
Engel und Geister als Blitze oder Sterne d. i. als sichtbare Licht- 
gestalten am und im Himmel fungieren und iiberall, wo sie in 
der himmlischen Welt auftreten, Licht ausstrahlen, glanzend er- 
scheinen, so sind es natiirlich nur die guten Wesen, die in dieser 
Substanz existieren und in dieser Welt leben). ,Es werden ihn 
preisen‘, heisst es 6112, ,alle die nicht schlafen oben im Himmel, 

. und jeder Geist des Lichtes, welcher faihig ist zu preisen 
und zu rihmen und zu erheben und zu heiligen deinen heiligen 
Namen‘. An den Geistern des Lichts haftet die Fahigkeit, Gott 
zu verherrlichen und das ihm wohlgefallige zu vollbringen, kraft 
ihres inneren Wesens von selbst. Endlich ist diese Substanz, 
aus der sie bestehen, als die ,geistige‘ der Erdenmaterie direkt 
entgegengestellt; und, genau wie in der Sap. Sal., ist dies ,Geistige‘ 
und alles was daraus besteht, einmal physisch wirkliche Substanz, 
die den Stoff fiir gewisse Lebewesen hergiebt, dann aber als 
Gottesemanation gleichzeitig mit ethischen Pridikaten ausgestattet: 
das physische Pridikat der Unverginglichkeit und das sittliche 
der Heiligkeit kommen auch hier dem zvetua und den aus 
mvevuce bestehenden Wesen gleichermassen zu. ,Wahrend ihr 
doch geistig, heilig, im Genusse des ewigen Lebens waret, habt 
ihr euch an den Weibern verunreinigt, mit dem Blute des 
Fleisches Kinder gezeugt, nach dem Blute der Menschen geliistet, 
und Fleisch und Blut hervorgebracht, wie jene hervorbringen, 
die sterblich und verginglich sind‘ 15,4. Der pneumatische Stoff 
steht dem Erdenstoff von Fleisch und Blut gegeniiber; Unver- 
ginglichkeit und Heiligkeit haftet an jenem, Tod und Verginglich- 
keit an diesem. Die Méglichkeit der geschlechtlichen Verbindung 
stellt die stoffliche Wirklichkeit des ersteren hinlanglich sicher. 
Hier ist nur von der einen physischen Seite desselben die Rede, von 
der Unverginglichkeit ; die zweite, des Lichtglanzes, ist schon damit 
gegeben, dass er den Stoff des Himmels ausmacht, und die himm- 
lische Welt mit den Wesen dieses Stoffes bevélkert ist (,Die 
Geistigen haben im Himmel ihre Wohnung‘ 157.). Die dritte, 
der Emanationsfihigkeit, hat das Henochbuch keine Veranlassung, 
zu erwahnen; dass auch sie, die aus der Hypostasierung gerade 


’) Die gefallenen Sterne sind in einer anderen Welt untergebracht. 
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der Weisheit fiir den Hellenisten von selbst sich ergab und stark 
betont wurde, darin Platz finden kann, geht daraus hervor, dass 
auch die hypostasierte Weisheit Kap. 42 auftritt. — Den licht- 
k6rperlichen, unvergiinglichen, emanationsfaihigen Geiststoff der 
himmlischen Welt im IV. Esra und der Apoe. Bar. will ich nur 
kurz erwihnen. Das Licht, das bei der Schépfung sichtbar 
wurde, ist ,de thesauris tuis‘ hervorgebracht IV. Esr. 649. Am 
Ende der Tage werden keine Gestirne u. s. w. mehr Licht ver- 
breiten, sondern ,tantum radius gloriae Altissimi‘ [614]. Das 


_Antlitz der Seligen wird leuchten wie die Sonne, und sie werden 


dem Licht der Sterne gleichgemacht werden [671]. Das himm- 
lisehe Zion leuchtet, dass kaum die Augen es fassen kénnen 
1095.55. Das Gesetz (in Quelle M) ist dem Feuer gleich und 
dient dazu, die, welche es nicht in sich aufgenommen, zu ver- 
brennen 133s. Wie dasselbe als der himmlische Lichtstoff, phi- 
lonischer Denkart entsprechend, auf Sinai aus dem Himmel hervorge- 
brochen ist, nunmehr in die Herzen der Menschen eingeht und den 
Seelen darin Unsterblichkeit verleiht — genau wie die leicht be- 
wegliche, vielteilige, unverwelkliche, hellglinzende copia in der 
Sap. Sal. —, habe ich ausgefiihrt a. a. O. S. 141f. u. 6. Am 
deutlichsten wird die Idee des Geiststoffs, der einmal raumlich 
ausgedehnt und feuerfarbig, gleichzeitig aber als Geist Trager 
sittlicher und intellektueller Eigenschaften ist, sodass das gleich- 
zeitig physische und geistige der nach unsern Begriffen rein 
geistigen Funktionen vollstandig ineinander tibergeht, in E? 14s ff: 
et ecce vox vocavit me dicens: Esdra, aperi os tuum et bibe 
quod te potavero. et aperui os meum, et ecce calix plenus porri- 
gebatur mihi, hoc erat plenum sicut aqua, color autem eius ut 
ignis similis (— der Feuerather des Geiststoffs —). et accepi et 
bibi, et in eo cum bibissem, cor meum eructabatur intellectum, 
et in pectus meum increscebat sapientia, nam spiritus meus con- 
servabat memoria‘. Uber die himmlische Lichtwelt der Apoc. 
Bar. vgl. daselbst 45f. 51. 59 u. s. ff. 

Von dieser Kenntnis der zeitgenéssischen Anschauung aus 
ist nun das Verstindnis der paulinischen Lichtwelt in ihrer 
sinnlichen, physischen Wirklichkeit leicht gewonnen. Ich wiisste 
den Begriff derselben nicht klarer und besser zu prizisieren, als 


- Holsten (Ev. des Paulus und des Petrus, S. 17) gethan hat: 


»Die biblische Weltanschauung scheidet das All in zwei Gebiete, 
der Erde und der Himmel. Das Gebiet der Himmel ist nun 
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zwar das Reich des Geistes und der Geister. Aber in biblischer 
Anschauung ist der Geist, 76 zvebua, nicht reine Thatigkeit des 
Bewusstseins, sondern Kraft, und nicht Kraft, sondern substan- 
zielle Kraft, und das wirkliche Dasein dieser substanziellen Kraft 
ist gebunden an eine Materie, welche das Negative der irdischen 
Materie ist, an dd&a, Lichtsubstanz, Lichtschein. So haben denn 
beide Gebiete, der Erde und der Himmel, ihre eigene Wirklichkeit, 
weil ihre eigene Sinnlichkeit. Die Formen und Gestalten der 
Erdenwelt sind in ihrer Wirklichkeit gebunden an die Erden- 
materie, des yovg a0 tH vic, der caps; die Formen und Ge- 
stalten der Himmelswelt sind in ihrer Wirklichkeit gebunden an 
die Sinnlichkeit der Himmelsmaterie, der doe. Und die indi- 
viduellen Gestalten dieses Reiches des zveduca sind als zrvevuara 
zugleich owuata, owpatae éxoveava, und diese owuata sind 
gebildet aus dd&a, aus himmlischer Lichtmaterie. Der Gegensatz 
der beiden Welten in ihrer Wirklichkeit lasst sich daher nicht 
bestimmen als Gegensatz des sinnlich und geistig realen. Dieser 
Gegensatz wiirde fiir das Bewusstsein der Gegenwart die Klarheit 
der Auffassung nur triiben. Denn die Gegenwart versteht unter 
dem geistig Realen leicht nur das durch den Geist im Geist ge- 
setzte; die Bibel versteht aber darunter ein reales, auch sinnlich 
reales Dasein. Der Gegensatz beider Welten ist daher schirfer 
zu fassen als der einer irdischen Wirklichkeit, weil Sinnlich- 
keit, und der einer himmlischen Wirklichkeit, weil Sinnlichkeit.‘ 

Ich méchte hierzu nur eine Anderung beifiigen, die namlich, 
dass nicht dda, sondern zvevua die der himmlischen Welt zu- 
grunde liegende Substanz sei. Sieht man sich schon die Stelle 
an, wo Holsten die beiden Materien in ihrem Gegensatz feststellt, 
von denen die eine, die Erdenmaterie, yot¢ oder oaog ist, so sieht 
man sofort, dass hierzu nach biblischem Sprachgebrauch die 
Gegenseite zrvetua ist und nicht die von Holsten dort eingesetzte 
dof. Die Himmelsmaterie hat auch ddga, wie sie apdagola 
und dvvajeg hat1); aber sie ist nicht dodge, sondern 7EVED UG, 
Zwar ist hierzu nicht als Beweis zu verwerten das ow@pa zvev- 
uatixoy aus I. Kor. 15. Denn Holsten fihrt mit vollem Recht 
aus (S. 72), dass damit nur eine dem Gottesgeist entsprechende 
Leibeshiille bezeichnet sei, ebenso wie mit dem oaue woyenoy 
nicht ein aus woyy bestehender, sondern ein sie umklejdender, 
ihr entsprechender Leib. Aber dennoch wird zur Bezeichnung 

*) So auch Holsten selbst, Ev. des Paulus, I 8. 428 Anm. u. 6, 
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der aus Himmelsmaterie bestehenden, in ihr das Dasein fithrenden 
Wesen gleichfalls das Adjektivam zvevwarizdg gebraucht, niemals 
Ookixoc’ u. dgl. Schon in dem Henochbuch ist die aus- 
driickliche Anrede an die gefallenen Engel die: wihrend ihr doch 
geistig, zvsvuatixoi waret und deswegen unyerginglich (im Ge- 
nusse des ewigen Lebens) habt ihr euch mit Fleisch und Blut, 
dem Sitz der Verginglichkeit, vermischt. Und um den Ursprung 
der Giganten aus den beiden Materien und ihre dadurch be- 
griindete Anteilnahme an dem Dasein beider zu _bezeichnen, 
heissen sie ,yevyndévtes acd mrevudtor xai oagxoc’. Und dass 
ebenso Paulus nicht dcg@, sondern zvedua als Himmelsmaterie 
kennt, lasst sich unschwer erweisen. Nicht nur dem oagxex0c, 
sondern auch dem oagzivdg steht das mvevuatizdg gegeniiber 
Rom. 714. Und da das erstere rein die aus der Erdenmaterie 
bestehende Daseinsform bezeichnet, so kann der Gegensatz nur 
darin bestehn, dass das Gesetz aus Himmelsmaterie besteht und 
darum durch die Handlungen des aus Erdenmaterie bestehenden 
Menschen nicht erfillt werden kann. Wieso das von dem Gesetz 
ausgesagt werden kann, ist aus den oben von uns untersuchten 
Eigenschaften der Himmelsmaterie, ihrer Emanationskraft, die 
aus dem Himmel herabdringt und vielfach sich teilen, vielfache 
Gestalt annehmen kann 1), und ihrer dd&a, die ein fir irdische 
Menschenaugen in der Regel unsichtbares Licht ist (Sap. 726 
anmatyacue getog &idiov), hinlanglich ersichtlich. Der vowog 
stammt eben aus dem Himmel, und alles, was von dort stammt, 
besteht aus Himmelsmaterie. Das liegt darin, wenn Paulus die 
beiden Adam dahin unterscheidet, dass der erste sei é% yg yotxds, 
der zweite aber 2 ovoavot. Ist das é ovegavotd ein Gegensatz 
zu dem ,staubmateriell aus der Erde‘, so ist klar, dass alles, was 
aus dem Himmel ist, nicht aus jener Materie besteht, sondern an 
dem lichtkérperlichen Himmelsstoff teilnimmt. Darum unter- 
scheidet er auch geradezu die yotxot und die ézcovgavior 154s, 
betont, dass die owuata éoveavia eine andere dose hiitten, als 
die owuare éxiyera, und dass die Eigenschaft des Himmelskérpers 
die der apdagoia, der doga, der d’vautg seien. Denn wenn dies 
die Beschaffenheiten des Auferstehungsleibes sein sollen, und nach 
V. 49 der letztere eben der Himmelsleib ist, so kommen’ diese 
9a) Vel. das molvueoes und evxiyntoy mvedvuc der ooyla, das sogar 
in der Wiiste ,cdyynoev atrots éy 6dG Gavpaori zai éyévero avtois Fis 
oxénny nugous xed eis idya eorgwy tHy vixta‘, Sap. 1017. 
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physische Eigenschaften eben dem Himmelsleib und der Substanz 
zu, aus der er besteht. Dass das genau die drei Eigenschaften 
sind, die wir nach der zeitgendssischen Literatur bereits als die 
drei hervorstechendsten Qualitiéten des Himmelsstoffes fanden, 
brauche ich nur erinnernd zu streifen. Denn die Emanationskraft, 
die in alle Dinge sich ergiessen und sie zu den Beschaffen- 
heiten der Lichtmaterie umwandeln kann, ist eben dtvauig im 
héchsten Sinne der Bedeutung. 

Dass nun nach V.50 die ganze Baoilela Deov die apdagola 
besitzt, und in die erstere kommen soviel heisst, als die zweite 
erlangen, ist nur natiirlich. Denn alles besteht dort aus zcvevue. 
Und da dieses die Substanz der himmlischen Welt ist, so kénnen 
Dinge als zevevuarexoi bezeichnet werden, denen jeder Begriff 
des nach unserer Denkweise Geistigen vollstindig abgeht. So 
I. Kor. 104, wo die Israeliten der Wiiste pneumatischen Trank 
trinken aus pneumatischem Felsen. Es ist unbegreiflich, wie man 
um solch eine Stelle herumgehen und durch homiletische Trii- 
bungen den klaren Sinn derselben sich verdunkeln kann.  Freilich 
wenn man das Verstiindnis paulinischer Weltanschauung aus 


dem A.T. sich holen will, statt aus seiner Zeit und ihren Geistes- 


denkmalern, muss man wohl bei undeutlichen Paraphrasen stehen 
bleiben und, wie z. B. Gloél (Der h. Geist, S. 85f.) mit Deutungen 
sich begniigen, die dem Wortsinn der Stelle auch nicht entfernt 
gerecht werden. Die ganze Stelle soll zwar nach G. von blosser 
Seelenspeise‘ nicht handeln, — und das wire auch fiir die Ge- 
schichte vom Manna und vom Felswasser sehr schwierig, in jener 
Zeit noch mehr als fiir rationalisierende Theologen yon heute. 
Aber der Exeget kommt doch in loser Aneinanderreihung yon 
verwandten, niemals jedoch identischen Thatsachen dahin, dass 
Christus imgrunde nur fiir Jehova genommen sei, der auf dem 
Felsen stehe, dass er selbst Fels nur genannt werde in dem 
bildlichen Sinne des Hortes Israels, der ,geistlich’ heisse wegen 
der ,géttlichen Geisteskraft, die'in ihm lebe und durch ihn wirke‘, 
und dass darum auch fiir den Trank selbst das Pridikat zryvev- 
uatexdcg nichts anderes bedeute, als seinen ,hdheren Ursprung‘, 
seine wunderhafte Entstehung. Es ist ganz erstaunlich, wie eine 
an sich so klare Stelle durch unbestimmte theologische Schleier 
derartig verhiillt werden kann, dass es fast ebenso unméglich 
wird, hindurchzuschauen, wie dem Volk Israel der Durchblick durch 
die Decke iiber dem Antlitz des Moses. Die einzige Arbeit, die 
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sich da ergiebt, ist, diese Decke wieder herabzuziehen, um das 
paulinische Angesicht in seiner karakteristischen Klarheit zu 
zeigen. Es ist nimlich zunichst ja deutlich, dass ein anderer, 
als der pneumatische Felsen garnicht mehr vorhanden ist, und 
dass es geradezu eine willkirliche Erfindung Gloéls ist, wenn er 
tberhaupt noch von dem ,natiirlichen Fels in Horeb an sich‘ zu 
reden unternimmt. Nicht ist Christus derjenige, ,der als geist- 
licher Fels dem Volke Wasser spendet, wiihrend der natiirliche 
Fels in Horeb hierzu an sich nicht im Stande ist‘, — wonach 
also Christus (statt Jehovah, ib. S. 85) etwa auf dem natiirlichen 
Fels stiinde, und aus diesem dann durch die géttliche Wunder- 
wirkung Christi das Wasser herauskime —, sondern Christus 
selbst ist der Fels, nicht bildlich: Fels gleich Nothelfer, sondern 
er ist selbst der Fels, aus welchem das Wasser herausrinnt, und 
aus welchem die Israeliten trinken. Nicht durch den geistlichen 
Fels Christus trinken sie aus dem natiirlichen Fels, sondern der 
Fels selbst, aus welchem sie trinken, ist ein pneumatischer Fels, 
ist Christus. Es steht mit diirren Worten da: ézrivoy yag éx 
mrvevuatizys axohovdotarg zmzétoac, 1 wétoa dé Hv 6 Xovotdc. 
Also Christus selbst war der pneumatische Fels, aus welchem 
das Wasser herausfloss, das darum natiirlich auch ein pneuma- 
tisches Wasser war, weil der ganze Fels nicht aus Erdenstoff, 
sondern aus zevetua gebildet war. Die Substanz Christi lag ihm 
zugrunde, — denn er war ja Christus selbst —; diese aber ist 
eben zvebuc, und der Fels somit eine wétea mrevuatizy. Die 
Sache selbst ist nach dem, was wir bisher gefunden, einfach 
genug. Wie das zvedua evuirvytov der oogia die Fahigkeit hat, 
alle mégliche Gestalten anzunehmen, bald als Stern, bald als 
Wolke!) u. s. w. zu erscheinen, wie diese Verwandlungskraft 
iiberhaupt den mvevmata d. h. allen aus zvedua bestehenden 
und darum als zvevuariza zu bezeichnenden Wesen innewohnt, 
so vor allen Dingen auch Christus selbst, von dem ganz speziell 
gesagt werden kann: der Herr ist der Geist. Wie alle Gottes- 
manifestationen des A.T. nach Paulus in Christus stattgefunden 


” Die vepédn I, Kor. 101 entspricht der oxéay Sap. Sal. 1017 
(ef. bad tHv v.) IL. Kor. 37: ,wore un divacdae atevions Tors 
vious Tooand sig 10 TMOdCwHOY Mwioéws, Ou wd dogav tot me0cwmov 
airov‘, ef. Ex. 3429.35 in der LXX: deddgaotas 4 Owes rod youuatos tov 
moeocwnou avrov‘, ,xab sidov of viol Toounh to ie Mwiiogws, 6te 
SeNdkaotar. var mEgeéinne Moons xdlumuc ent 10 mModowmnov suvTov'. 
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haben, — worauf Gloél mit recht aufmerksam macht, — wie er 
nach Spitta’s Beweis auch in der Person Henoch’s fungiert hat 
(Spitta, Christi Predigt an die Geister; vgl. Baldensperger a. a. O. 
S. 13), und wie er darnach fiir Paulus ohne Frage auch identisch 
gewesen ist mit dem Feuer, von dem der Busch nicht verzehrt 
ward, mit der Rauch- und Feuersiule, die durch die Wiiste 
wandelte, so hat er hier die Gestalt eines Felsens angenommen. 
Dieser Fels, aus welchem das Volk trank, hat sich dann, gewiss 
im Anschluss an Ps. 7815, nicht nur, wie Gloél behauptet, nach 
der jiidischen Tradition, sondern vielmehr gerade auch nach 
Paulus dem Heereszuge durch die Wiiste nachgewilzt, um sie 
immer weiter ,mit Wassers die Fille zu tranken’. Das geht aus 
den Worten ,sie tranken aus dem mitfolgenden Felsen‘ mit 
Evidenz hervor. Und wenn dieser Fels nun nicht aus Erdenstoff 
bestand, sondern Christus war, als ein pneumatisches Wesen, so 
leuchtet einmal die physische Qualitit des wvevua wieder deutlich 
in die Augen. Denn Christus ist nicht etwa in dem Fels, wie 
ein Geist in seinem Leib, sondern der ganze Fels ist Christus, 
also ein rein aus Geist bestehendes substanzielles Wesen. 
Dennoch ist er réumlich vorhanden, folgt durch die Wiste und 
lasst sogar ein réumlich fassbares Getrank ausstrémen, das von 
den Glaubigen getrunken wird. Auch dieses ist daher ein aus 
veda bestehender Trank, sortyo.oy svevuatixoy, genau wie 
Esra den Geist aus einem Kelch trinkt. Die Glaubigen trinken 
Christus, trinken seine Substanz, sein zxvedue. So eilig ein Mann 
wie Lic. Gunkel wohl wieder bereit sein wird, iiber meine ,wider-. 
wartige Geiststofftheorie‘ die Stimme der Entriistung zu erheben 
und — nach beriihmten Mustern — sittliche Verunglimpfungen 
daran zu kniipfen, — fiir deren Wiedergabe freilich ein Blatt wie 
die Theologische Literaturzeitung zu vornehm sein sollte, — so 
deutlich steht sie hier ausgesprochen. Christus ist ein Fels, aus 
dem Wasser fliesst, er ist pneumatisch, das Wasser ist pneu- 
matisch, ist also mit ihm Eines Wesens, Einer Substanz. Wie- 
aus dem Christus als Mensch Blut fliesst, so aus dem Christus 
als Fels Wasser. Da aber Christus (wenigstens in der Pra- und 
Postexistenz) zcvetua ist, so sind auch diese seine Ausstrémungen, 
gleichviel ob in dieser oder in jener Gestalt erscheinend, nicht 
yotxot, sondern 7EVvEvLaTLxOL, aus Geist bestehend. Geist also 
uberirdisch-stoffliche Substanz. 


Fir das Manna ergiebt sich dann die gleiche Deutung des 
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sevevuatixog von selbst. Nur ist dieses nicht deshalb geiststoff- 
lich, weil es die Ausstrémung einer Geistperson ist, wie das 
Wasser aus Christus. Es ist nur ein Gotog & oveavoi, nach 
der Sap. die Nahrung der Engel und daher also aus dem himm- 
lischen Stoff gebildet. Diese Auffassung des Paulus, dass auch 
das Himmelsbrot aus dem Geiststoff bestanden habe, ist also nur 
mehr ein Kennzeichen davon, dass wirklich die ganze himmlische 
‘Welt aus dieser Substanz gebildet ist, — denn Ein solch ganz 
erliuterungslos hingeworfenes Wort zeigt mehr als alles andere, 
wie ihm diese Gedanken zur geliufigen und feststehenden Vor- 
stellungsgruppe geworden, — und dass die owuara éoveavie 
wirklich owuate mvevuatixe sind, denen darum alle Eigen- 
schaften des zcvetua zukommen. | 

Als diese Eigenschaften haben wir bisher erkannt die 
apdagcia d. i. Unvergiinglichkeit, die doga, d. i. Lichtglanz und 
die dUvayeg d. i. im wesentlichen die Kraft, auszustrémen, in 
alle Wesen und Dinge einzudringen und sie nach Massgabe der 
eigenen Eigenschaften umzugestalten. Die ddga als Lichtglanz 
ist bereits in weiten Kreisen so anerkannt, dass eine nahere Er- 
érterung iiberfliissig scheint. Ich will darum nur an einzelne 
markante Stellen erinnern. Die vielfache Verwendung der dd&a 
in diesem Sinne in der LXX ist bekannt. Bei Paulus ist z. B. 
der Glanz auf dem Angesichte des Moses, der ihn nétigte, eine 
Decke dariiber zu breiten, dofa, — nach dem Vorgange der LXX. 
Es ist ein Lichtglanz, der die Farbe seines Antlitzes zu strah- 
lendem Leuchten verandert, wie er’s bei den Seligen thut; vel. 
,quomodo futurum est ut facies eorum luceant sicut sol, et quo- 
modo futurum est ut assimilentur luci stellarum‘, IV. Esr. [671]. 
Der Lichtglanz, der so eigentiimlich zu der himmlischen Welt 
gehért, dass es _heisst (Apoc. Bar. 513): ,tunc glorificabitur 
splendor eorum in consummationibus et convertetur figura faciei 
eorum in lucem decoris eorum, ut possint potiri et accipere 
mundum qui non moritur;‘ wobei wieder die enge Verbindung 
yon ddfa und agdagoia als den untrennbaren Eigenschaften 
dieser Welt bemerkenswert hervortritt. Damit ist genau identisch 
das paulinische wetanooqotueda a7cd Oc&ng eig Jd&av I. Kor. 31s. 
Die Verwandlung geht zwar allmihlich vor sich (s. Kap. 5. 9), 
und es ist bereits 0d&« vorhanden (a0 dd&n¢, 8. ib.; vgl. glori- 
ficabitur splendor eorum, wo auch schon ein splendor vorhanden 
ist, der nur in Fille des Glanzes sichtbar werden wird); aber 
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das Ziel der Metamorphose wird eben auch wie in Apoc. Bar. 
die ddga sein, die dann ganz der doga Christi entsprechen wird, 
die sie bereits hier wiedergespiegelt haben. Vgl. die Metamorphose 
Christi Luc. 9egff. m. Parall., welche bewirkte, dass to ¢édoc¢ 
rot spocwsov adtod fregov wurde und 6 iwatioudg avrov 
levndg éaoredmtwr, und wobei Moses und Elias év d0&) er- 
schienen. Der Wortlaut bei Petrus (II. Petr. 117) hat gleichfalls 
die dcéa: ,haBov yag maga Feot maredg tii xai dogav puri 
éveytelone avt@ toldode td tig peyahomeercobs dokys’. 
S. Spitta, Der zweite Brief des Petrus, z. d. St. Einfach ,Licht‘ 
wird dafiir gesetzt in der eschatol. Schilderung Hen. 384: ,sie 
werden nicht vermégen, das Angesicht der Heiligen zu sehen, 
denn das Licht des Herrn der Geister scheint auf dem Angesicht 
der Heiligen und Gerechten und Auserwahlten‘. Vgl. noch die 
eschatologischen Giiter der 06g und épagoia, die nach Rom. 27 
den Erlisten gegeben werden, die d¢ga, die an ihnen und auch 
an der Schépfung offenbar werden wird 81s.21, die dda von 
Sonne, Mond und Sternen I. Kor. 1541, das aiwov Bagog dd&ys 
II. Kor. 417 u. s. f. — Bemerkenswert ist jedoch das Doppelbild, 
das auch fiir die dd&a daraus sich ergiebt, dass sie der Abglanz, 
die diussere Farbe, Aussehen, Gestalt des zrvetpa ist. Wie dieses 
als Geistsubstanz geistige und physische Eigenschaften gleich- 
miassig vereinigt und gleichzeitig réumlich ausgedehnt und un- 
zerstérbar und heilig, hell glinzend und weise sein kann, so ist 
auch das Aussehn der doga ein derartiges, dass wir es in zwei 


* Seiten, eine kérperliche und eine geistige zerlegen wiirden. Ist 


sie das einemal blendender Lichtschein, so das anderemal Ehre und 
Ruhm in dem fiir unsere Begriffe immateriellen, geistigen Sinne. 
Fir die paulinische Weltanschauung giebt es nichts immaterielles. 
Irdische Ehre ist nur die Ausstrahlung, das Aussehen, die do&a@ des 
Erdenstoftes, des oa éziyeoy, und sie ist um so grésser, wo dieses 
massiger und stirker vorhanden ist, und ist im Vergleich zu der 


himmlischen dda gerade dtiucta (I. Kor. 1540. 43. IL. Kor. 110). _ 


Und andererseits dussert sich die himmlische ddg@ nicht nur in 
Lichtglanz, sondern in jeglicher Ehre im Gottesreich. Das ist 
dann nicht nur iibertragen gesprochen, sondern diese Ehre ist 
wirklich nur eine andere und zwar menschlichen Begriffen und 
Verhaltnissen angepasste Form der dvéa, derselben ddéa, die in 
ihrer eigentlichen Gestalt und in himmlischen Verhaltnissen als 
Lichtglanz auftritt. Das bereits angezogene 3. Kap. des II. Kor. 
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ist auch hierfiir lehrreich. Die doe als Lichtglanz und die 
doge als Ruhm gehn dort villig gleichartig und vertauschbar 
durcheinander. Ja das Vorhandensein des ersteren wird fiir das 
des letzteren ohne weiteres als Grund angenommen. Sein eigenes 
Rihmen, das Bewusstsein seiner iiberaus hohen Bedeutung als 
Xeotod evwdia (214ff.), das man ihm als Prahlerei auslegen 
kénnte (31), die starke mETLOL INCL, in deren Besitz er sich weiss 
(34), will er als begriindet aufweisen. Und er thut es, indem er 
an dem Beispiel des sein Angesicht verhiillenden Moses zeigt, 
dass bereits der Dienst des alten Bundes, der Dienst des Buch- 
stabens Glanz (dé§a) verlichen habe, dass also darnach der 
Dienst des neuen, der Dienst des Geistes erst recht solchen 
Glanz, solche dda verleihen miisse. Da sieht man, wie die 
dof als Lichtglanz und die als Ruhm ihm vVillig gleichbe- 
deutende Dinge sind. Ist dort Glanz, so muss hier erst recht 
Glanz sein; das gilt ihm als véllig zwingender Beweis, ganz 
unbekiimmert darum, dass der eine das Licht, der andere den 
Ruhm bedeutet. Beide sind ihm also nicht nur im iibertragenen, 
sondern im eigentlichen Sinne identisch. Und ebenso wenn er 
am Schluss des Kapitels den gegenwartigen Zustand der do&a 
ebenso wie dort mit jenem alttestamentlichen, so nun mit dem 
eschatologischen des N.T. in eine Linie stellt. sues O€ mavtec 
avazexalvuuevy moocwnm thy dogav xvelov xaromrecouevoe 
Thy acti eixova uerapogqovuedta c7c0 dogyg eig Ookar, xadazceg 
aco zvelov mvevuatog’. Welches die eixwy des Herren und die 
dé&a ist, in welche als letzte himmlische Daseinsform sie umge- 
wandelt werden sollen, ist I. Kor. 1549 erértert. ,Wie wir das 
Bild des irdischen getragen haben, werden wir auch das des 
himmlischen tragen‘, des himmlischen, dessen Glanz nach 48. 40f. 
dem Glanz von Sonne, Mond und Sternen gleichkommt. Diesen 
selben Glanz tragen die Glaubigen schon jetzt, indem sie den 
Glanz ihres Herrn, der ihr Haupt ist (I. Kor. 113ff.), wieder- 
spiegeln; wie Henoch es erst von den letzten Zeiten geweissagt, 
es werde dann das Licht des Herrn auf dem Angesicht der 
Heiligen erscheinen, sodass die Kinder der Erde sie nicht anzu- 
blicken vermégen wiirden (vgl. atevioas sig 10 medcwzor bei 
Paulus). Und so wird ihre Verwandlung keine andre sein, als 
amd ddeng eic dogav, ad xvelov mvetuatos, den sie schon jetzt 
in sich haben und abspiegeln, sig tH eixdva xvgiov; wie Baruch 
yon den letzten Tagen nur noch eine glorificatio des schon vor- 
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handenen splendor der Gerechten erwartete. (Dort ist das Gesetz 
dasjenige, was mit seiner glanz- und lebenwirkenden Kraft schon 
bei Lebzeiten in ihnen wohnt.) Diese dd§a aber, die, was Gestalt 
und Bild des erhéhten Christus anlangt, durchaus’ Lichtglanz ist, 
und die nun schon jetzt von seinen Angehérigen widergespiegelt 
wird, worin wird sie widergespiegelt? Nicht etwa in erhdhter 
dusserlicher Schénheit oder bereits hervorbrechendem Lichtglanz. 
Der letztere ist der azcozahvyug tov viey tod Jeod vorbehalten ; 
und augenblicklich ist das Aussere je unscheinbarer, desto besser, 
Das gegenwirtige Spiegeln der dd&a also besteht in den nach 
unsern Begriffen immateriellen Vorgingen und Ausserungen seiner 
Christenehre, seines Apostelruhms: in dem ovviotavery 42, der 
rcohAn) zeaggnota 312, der zrerroldyo1g 34, dem zatynua 125. 
So ist es das eigentiimliche der ofa, dass sie da, wo sie mit 
ihrem Schimmer in irdische Verhaltnisse einzudringen und in 
ihnen zu leuchten beginnt, dieses Leuchten in einer den irdischen 
Verhaltnissen angemessenen und nach unsern Begriffen imma- 
teriellen Weise ausiibt. Die zwiefache Natur des zrvevua, dessen 
sichtbare Erscheinung die dé&q ist, tritt darin zutage, ohne dass 
dieselbe jedoch nach dieser Weltanschauung, in welcher die Grenze 
zwischen Materiellem und Geistigem eine vollstindig fliessende 
ist, als zwiefach betrachtet wiirde. Dass die bereits vorhandene 
do&a solche Umwege einschlagen muss, um sich zu dussern, liegt 
fiir Paulus vielmehr nur darin begriindet, dass man hier noch 
im Glauben wandelt und nicht im Schauen, und das dAusserliche 
Hervortreten in ihrer sichtbaren Gestalt erst am letzten Ende 
und bei der Aufnahme in die himmlische Welt geschehen kénne. 

Die dodge bedarf nun dieser fiir uns geistigen Ausserungen 
um so mehr, als sie natiirlich, als Ausstrahlung des Geiststoffes, 
fiir die aus Erdenstoff gebildeten Augen in der Regel unsichtbar 
ist. Bereits Sap. 726 ist das Licht a@idvov, von dem die copia 
ein azcavyaoua ist. Und so wird bei Paulus II. Kor. 417f. das 
aiwvioy Bagog tig Oo&yg bei denen gewirkt, die nicht auf das 
sichtbare sehen, sondern auf das unsichtbare; ,denn das sichtbare 
ist zeitlich, das unsichtbare ist ewig. Da nun aber gerade die- 
jenigen Dinge ewig sind, denen das avetua apdagror, das 
mvebua Cworoovy als Substanz zugrunde liegt, und dieser 
Substanz Erscheinumgsform die dd&a ist, so geht daraus hervyor, 
dass diese im allgemeinen als kérperlich nicht sichtbar gilt, dass 
die Ausstrahlung der ewigen Dinge von den erdstofflichen 
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Menschenaugen in der Regel nicht wahrgenommen werden kann. 
Auch das ist fiir das Aussehen des Geistes, der in seiner viel- 
teilbaren Emanationskraft in alle Wesen eindringen und mit 
Ohren, Sinnen und Gedanken aufgefasst werden kann, selbstver- 
standlich. Er wird nicht gesehen, ebensowenig wie das &pPagrov 
ztvevua, das nach der Sap. Sal. die Welt durchdringt und vor 
dem Zerfallen bewahrt, oder wie die cogia, die als leichtheweg- 
licher, hellglinzender Geist in die Seele der Menschen dringt 
und sie weise macht. Doch giebt es dafiir auch Ausnahmen. 
So sind ja die Sonne und die tibrigen Himmelskérper eben ow- 
uaca ézcovecmia, Engel des Lichts (s. Hilgenfeld, Galaterbrief, 
S. 66ff., Everling, a. a. O. S. 48), wveuara oder ayyelou tov 
gwtog (vgl. die vielen zitierten Stellen des Henochbuchs) und 
als solche auch fiir Erdenaugen schaubar. Und so ist der 
Apostel sich nicht ganz klar, ob er die ovcraciae und amoxahd pers 
und das Erblicken der himmlischen Welt in oder ausser dem 
Leibe gehabt habe II. Kor. 12. Auch die dé auf dem An- 
gesicht Mose’s, an die er erinnert, war eben eine solche, dass sie 
die Israeliten geblendet haben wiirde, wenn sie dieselbe erschaut 
hatten; so dass auch sein eigenes Sehen des Herrn mit dem 
Erfolg einer zeitweisen Blendung, wie die Apostelgeschichte es 
erzihlt, durchaus paulinischer Anschauungsweise entspricht 4). 
Aber solehe Wirkung selbst zeigt eben schon, dass das Heraus- 
treten des himmlischen Lichts aus seiner Unsichtbarkeit zu den 
Ausnahmen gehért und den Erdenaugen Verderben bringt. Im 
iibrigen gehért es natiirlich zur dv’vaytg des wvetuc, auch sichtbar 
zu werden in dieser oder jener Form; und nur der Wille des 
Herrn der Geister befindet dariiber, ob er sichtbar werden soll 
oder nicht. Vgl. Apoc. Bar. 5111: ,qui nune detinentur verbo 
meo, ne videantur‘. 

Die letzte Eigenschaft, die nun auch dem paulinischen 
mvevuct, wie der Geistsubstanz dieser Weltanschauung tberhaupt, 
zakommt, ist die der Intelligenz, der Erkenntnisfaihigkeit. Diese 
muss fir eine ontologische Richtung, welche ein geistiges Sein 
und Leben losgelést von der Materie nicht kennt, stets mehr 
oder minder auf ein Anschauen, ein ,Begreifen‘, Betasten der 
Dinge hinauskommen, sei es durch Augen, durch Ohren, durch 


1) Natiirlich tritt gerade diese Wirkung bei denen, die bereits 
avevuatizot geworden sind, nicht mehr ein. 
Ka bisch, Eschatologie. 14 
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das Gefiithl; um so mehr, wenn, wie wir gleich sehn werden, in 
Konsequenz dieser Vorstellungsweise auch die zu erkennenden 
Gegenstiinde selbst, die Geheimnisse und Ratsel bezw. deren 
Lésungen irgendwo raumlich verborgen gedacht werden. So 
haftet der Erdenmaterie eine bestimmte Form des Erkennens an. 
Paulus muss Rom. 619 &vSewzctvoy, in menschlichen Vorstellungen 
und Begriffen reden dvd tiv Godéveray tig oagudg seiner Leser. 
Nicht etwa wegen der Schwache der intellektuellen Fassungskraft 
ihres geistigen Organs, ihres vovc, ihrer wvy7 oder auch ihres 
wvetua im Sinne von I. Kor. 211 muss der Apostel sich mensch- 
licher Analogieen bedienen; sondern wegen der Schwiche des 
Fleisches. Dem Fleisch kommt also eine wesentliche Mitwirkung 
bei dem Zustandekommen yon Erkenntnissen zu; es verhindert, 
wo es noch iberwiegt und darum das pneumatische Schauen 
verhindert oder schwacht'), die Erkenntnis der Geheimnisse des 
Himmelreichs in ihren eigentlichen Formen; es lasst nur ein Er- 
kennen in irdischen Formen bezw. Bildern zu. So ibt der 
Erdenstoff auf die in ihm gebildeten Wesen nicht nur eine sitt- 
liche d. i. entsittlichende, sondern auch eine intellektuelle d. i. 
verhillende Wirkung. Das ist aber nicht etwa in dem Sinne 
gemeint, wie wir mit kantischem Kritizismus sagen: solange wir 
an Raum und Zeit gebunden sind, ist eine Erkenntnis der 
jenseits dieser Kategorieen liegenden Dinge nicht méglich; der 
Mensch muss immer wieder menschlich yorstellen, muss anthro- 
pomorphisieren. Solcher Art sind die Griinde des Paulus durch- 
aus nicht. Denn er selbst ist auch noch im Leibe, auch 
noch Mensch, auch noch an Raum und Zeit gebunden. Und 
dennoch halt er fiir seine Person eine Erkenntnis der himmlischen 
Dinge durchaus fir méglich. Nur um der Leser willen spricht 
er avdowzciwov; er kénnte auch eine copia éy roig tedeloig, eine 
copia xata edy mitteilen. Und ist nun bei jenem der Grund 
fiir eine Unméglichkeit unverhillter Erkenntnis die Erdensubstanz, 
die bei ihnen noch zu stark ist und darum ihr Erkennen schwacht, 
so muss bei ihm das Gegenteil der Fall sein: diese Erdensubstanz 
ist schwach, ist schon weit mehr vernichtet und iiberwunden und 
durch die Herr werdende Geistsubstanz ersetzt worden (II. Kor. 

*) So ist ohne Frage das dua tiv dodévevey ths ouoxds tudY zu 
verstehen: ,wegen eurer Schwiche, die in eurem Fleisch und dessen 


noch nicht ganz vernichtetem Dasein ihren Grund hat‘; nicht als kénne 
etwa unter Umstinden auch das Fleisch erkenntnisstark sein. 
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A7ff. 1le9f. 129; vgl. o. S. 131), die nun auch seinem Erkennen 
die Bahnen éffnet. Es ist auch bei der beschriebenen Teilung 
der beiden Welten mit einer bei beiden gleich wirklichen Sinn- 
lichkeit und bei der Beschaffenheit der himmlischen Sinnlichkeit 
ganz selbstverstindlich, dass die ihr zugrunde liegende Substanz 
bei ihrer physisch-geistigen Natur alle dortigen Dinge und Wesen 
durchdringen und bei ihrem Emanieren in Erdenwesen auch 
diesen bekannt machen kann. Und so ist es nichts anderes, als 
was auch dem vielteiligen, leichtbeweglichen Geist der salomoni- 
schen oogia zukommt, wenn es heisst I. Kor. 210: ,10 yao 
revetuce mavra goavve, zai ta Badn tov Ieod’. Wie das zu 
verstehen, wie sehr das zevra wirklich ernst zu nehmen, und 
die Weisheit des Paulus wirklich auf das All zu beziehen ist, 
— natiirlich nicht soweit es dem Seg und den agyorreg dieser 
Welt, sondern dem Gott jener Welt angehéri, — wird dann 
recht klar, wenn man erwagt, iiber wie entlegene und der mensch- 
lichen Erkenntnis schlechterdings entriickte Dinge der Apostel 
sichere und bestimmte Aufschliisse giebt. Die ganze paulinische 
Apokalypse gehért dahin, nicht nur soweit sie sich auf die 
Kenntnis der eschatologischen Zukunft erstreckt, sondern auch 
soweit sie die schon in der Gegenwart priexistierende himmlische 
Welt umfasst, von der dies Kapitel in seinem weiteren Verlauf bericht 
geben soll. Denn dass er sich hierbei nicht blos auf die Uber- 
lieferung der ihm vorliegenden — kanonischen wie unkanonischen 
— heiligen Schriften stiitzt, sondern eigener Erkenntnis jener 
Welt sich bewusst ist, zeigt die Bemerkung, dass er selbst éyv 
amoncdvwer die Gemeinde lehre I. Kor. 146, sowie der Hinweis 
auf seine mannigfachen dztaciac und adzroxadtwerc, die er 
II. Kor. 12 als Gegenstand seines Ruhmes anfihrt. Das alles 
sind Gelegenheiten, wo das zcvevua kraft seiner Fahigkeit, die 
ihm homogenen Dinge und Ereignisse, die den irdischen Sinnen 


~-verborgen bleiben miissen, zu erfassen, die pneumatische Welt 


durchforscht bis‘in die Tiefen der Gottheit. Tone und Worte, 
die kein Mensch aussprechen kann, vermag dann dieser Geist 
za unterscheiden; wie denn der Geist iiberhaupt seine eigene 
Sprache hat, die er auch auf Erden diejenigen, in welche er ein- 
gegangen , zu reden treibt (cf. I. Kor. 14: TEED MOITL hahet 
pvoTneua’, yea yag TEQOTEDZEILLOL est TO 7evEvLa MOU 77Q00- 
evyerat, 6 O& voig mov Guagzog éoti‘ u. s. w.). Das sind 
alles sinnlich-wirkliche Dinge, die in dieser pneumatischen Welt 
14* 
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vorgehn, den irdischen Wesen entriickt, verborgen und unyer- 
stiindlich, aber vor dem offen daliegend, der selbst das zvevua 
besitzt und daher mit dieser seiner neuen Substanz den zu er- 
kennenden Dingen konform ist, sie zu betasten, zu sehen, zu 
héren, zu begreifen vermag. Diese intellektuelle Seite des avedua, 
die ihn befihigt, in die sinnlich-himmlische Welt, deren Substanz 
er bildet, und der er entstrémt ist, jederzeit zuriickzukehren und 
den Wesen, in die er nun eingegangen ist, Einblick in dieselbe 
zu verschaffen, ist der Abschluss dieser substanziellen Grundlage 
aller himmlischen Dinge und Wesen. Denn dass er heilig und 
gut ist, ebensowohl das substanziierte Gut, wie die Erdenmaterie 
das substanziierte Ubel, ist fiir ihn, als die Gottesemanation (ro 
meVvEedr ua tO &* tod Heov I. Kor. 21y u.s. f.) von selbst gegeben. 
— Die apdagola also, die ddéa, die dvvauig, die yrmoug oder 
copia und die aysoovvy oder drxatootvn, das sind die wesent- 
lichen Eigenschaften dieser Geistmaterie. Wie dieselben wechseln 
zwischen solchen, die nach unsern Begriffen physische, und die 
nach unsern Begriffen geistige sind, und wie dieses Ineinander- 
fliessen der Begriffe in der Natur dieser Materie begriindet ist, 
so sind sie nun auch den aus ihr gebildeten Dingen, welche die 
himmlische Welt bevélkern, gleichmiissig eigen. 

(2. Die Hinteitung und Ausstattung der himmlischen Welt.) 
Die riiumliche Einteilung dieser Welt in mehrere Himmel, die 
man bei der zeitgendssischen und bei der spiteren jiidischen 
Theologie findet, ist auch bei Paulus vorhanden. ,Nach rabbi- 
nischer Lehre giebt es tiber der Erde einen siebenfachen Himmel, 
deren oberster Araboth heisst und die Wohnung Gottes und der 
Gerechten sowie der vor dem Herrn dienenden Engel ist, obschon 
nicht unterschiedsloser Weise“. (Weber a. a. O. 8. 158). Schon 
in den Test. XII patr., Levi 3, sind alle sieben mit ihrem Inhalt 
ausfithrlich beschrieben. Diese Siebenzahl scheint mir bei Paulus 
ausgeschlossen und auf die Dreizahl beschrankt. Denn wenn er 
II. Kor. 129 erzahlt, er sei in den dritten Himmel entriickt, und 
alsbald fortfihrt: ,xat olde voy TOLOLTOY aYIQWzc0r, site év amare 
Ele ywgic TOV dewerrog oun oide, O Sedg older, Ove Homayn sic 
TOY reaQadELoov “ai nxovoer eeorta Onuata‘, so ist das Paradies 
wohl sicher im dritten Himmel gedacht. Denn eine Erwaihnung 
dieses letzteren als einer Vorstufe hatte nur dann Sinn, wenn in 
ihm irgend etwas bemerkenswertes von dem Apostel erschaut 
worden wire. Da das nicht der Fall ist, und auch von einer 
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Umwandlung des Sehers selbst im dritten Himmel durchaus 
nicht die Rede ist — denn er weiss vor- wie nachher nicht, ob 
er in oder ausser dem Leibe gewesen sei —, so hitte er gerade- 
sogut jeden der andern Himmel erwahnen miissen, die er zu 
durchfahren gehabt, ehe er zu dem Paradies emporgelangt sei. 
Da dies nicht der Fall, so ist die Erwahnung des dritten 
Himmels, yon dem dann nichts weiter berichtet wird, nur dann 
verstaindlich, wenn das Paradies eben in diesem Himmel zu finden 
war. Der Seher ist hinaufgeriickt in den dritten Himmel und 
in diesem hingerafft worden bis an die Stitte, wo das Paradies 
war. Dieses aber wird in der ganzen Apokalyptik als im 
héchsten Himmel, in der unmittelbaren Umgebung Gottes ge- 
dacht. Es ist der Aufenthaltsort der Seligen, die hier in der 
nachsten Nahe Gottes seine ddfa schauen und mitsamt den die- 
nenden Engelscharen den Herrn anbetend preisen; es ist mit 
solcher Fille der Seligkeit und Herrlichkeit ausgestattet gedacht, 
dass es von allem, was durch das schaffende Wort Gottes hervor- 
gebracht ist, die weitaus héchste, Himmel und Erde iiberragende 
Stelle einnimmt. So ist in den Bilderreden des Henoch mehrfach 
das Paradies als die Statte genannt, wo die Erlésten weilen. 
,lm Osten des Garten, wo die Auserwahlten und Gerechten 
wohnen‘ 603. ,Alle diese Dinge sahe ich bis zu dem Garten 
der Gerechten‘ 6023. ,Es werden ihn preisen alle, die nicht 
schlafen oben im Himmel; es werden ihn preisen alle seine 
Heiligen, welche im Himmel sind, und alle Auserwahlten, welche 
im Garten des Lebens wohnen‘. Kap. 39 aber erzahlt er von 
diesen Wohnungen der Auserwihlten, sie seien am Ende der 
Himmel (393), d. i. im obersten Himmel, und berichtet weiter: 
,Und ich sahe ihre Wohnungen unter den Fittigen des Herrn 
der Geister, und wie alle die Gerechten und Auserwahlten vor 
ihm geschmiickt sind wie mit Feuerglanz‘’. Sie weilen also in 
der unmittelbaren Umgebung Gottes, dort wo die dienenden 
Engelscharen stehn, ,welche nicht schlafen, wie sie vor ihm 
stehen und preisen und sprechen: »gepriesen seist du und ge- 
priesen sei der Name des Herrn von Ewigkeit zu Ewigkeite‘. 
Die Wohnung Gottes selber also ist im Paradiese, dieser ersten, 
unmittelbarsten Schépfung Gottes. Darum heisst es IV. Esr. 3¢: 
jet induxisti eum in paradiso, quem plantaverat dextera tua, 
antequam terra adventaret;‘ und zu den Beseligungen der letzten 
Zukunft wird gerechnet: ,ostenditur paradisus, cuius fructus in- 
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corruptus perseverat, in quo est securitas et medela‘ 753. Und 
Apoc. Bar. 5111. heisst es als Schluss der Beseligung: ,expon- 
dentur enim in conspectu eorum latitudines paradisi, et ostendetur 
eis pulchritudo maiestatis viventium, quae sunt sub throno, et 
omnes militiae angelorum, qui nunc detinentur verbo meo, ne 
videantur. excellentia autem erit tunc in iustis magis quam ea 
quae in angelis‘. Auch hier also das Paradies der Ort, in den 
die Seligen hineingefiihrt werden, und wo sie die lobpreisenden 
Engelscharen finden, die unter dem Thron der Herrlichkeit stehen. 
Wenn man das weiss, so wird freilich klar die ausserordentliche 
Hohe der Offenbarung des Apostels, dass er hierhin an die 
oberste Stitte der Seligkeit entrafft wurde; und es wird auch 
noch verstindlicher, dass er gerade hier die aoegnra dnuata 
gehért hat, wo eben immerdar die zehntausendmal Zehntausende 
in der jubelnden Anbetung Gottes verweilen. 

In nachster Verbindung nun mit dem Paradies steht in der 
zeitgenéssischen Apokalyptik das himmlische Jerusalem. In der 
Offenb. Joh. 21f., welcher Abschnitt nach Spitta zu J? gehért1), 
also der Zeit des Pompeius entstammt, hat es, wie zu jener Zeit 
leicht begreiflich, die bedeutend iiberwiegende Stellung. Aber 


1) Die Spitta’sche Hypothese, mit der ich hier rechne, gewinnt 
mir in ihren Grundziigen um so mehr an Wahrscheinlichkeit, je 6fter 
ich aufihre Priifung zuriickkomme. Wer die Eschatologie des jiid. Volkes 
nach ihrem Werden und Wandel bis in das christliche Zeitalter ver- 
folgt, wird mit Bestimmtheit zu der Ansicht kommen, dass Anschauungen 
aus drei ganz verschiedenen Richtungen und Zeiten hier zusammenge- 
flochten sind, die nicht nur zufallig, sondern absichtlich miteinander in 
Widerspruch stehn, und dass zwei derselben durchaus jiidisch und mit 
christlichen Begriffen unvereinbar sind. Uber die Notwendigkeit, als- 
dann die Quellen zu scheiden, gilt dasselbe, was ich S. 184f. fiir IV. Esra 
.geltend gemacht habe. Weizsickers Bemerkung, es sei bei solchen 
Werken das Unternehmen, den urspriinglichen Wortlaut wiederherzu- 
stellen, von vornherein fiir verfehlt zu erachten, streitet wider alle der- 
artigen Unternehmungen auf dem Gebiete des A.T.s, sowie der profanen 
kritischen Forschung, wie im Homer, im Nibelungenlied u. s. w. Denn 
fiir die Apokalypsen mit dem hergebrachten Schlagwort ihres Synkretismus 
eine Ausnahme konstatieren zu wollen, sollte man doch nicht mehr yer- 
suchen. Solch ein Synkretismus kann vorliegen, wo indifferente Fortbildung 
der Lehre gegeben wird, nicht aber wo nachweisbare Tendenz zur Ausgabe 
neuer Schriften und Aufstellung neuer Positionen trieb. Finden sich solche 
Abschnitte beieinander, so kénnen sie nur durch spitere Hand zusammen- 
gestellt sein, fiir welche die urspriingliche Tendenz nicht mehr galt. 
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mitten in das Bild der himmlischen Braut fiigen sich die Ziige 
des Paradieses ein: ,xai w#ekév wor motaudy tdatog Cong 
hawrcgoy Og ugvoralhoy éy uéow Tihs shatelag attic, nai tov 
qeovaor évtevdev nai éexeidev Evdov Cwig zcovoiy nagrorvg dw- 
dexa, xara iva Exaoroyv amodiWovsg tov xagmov advod, ual Te 
gilda tod Evhov sig Seguretav rdv evar, nai nev naa EWC 
ovx gorar @u’. In der Quelle M des IV. Esr., die m. E. der- 
selben Zeit entsprungen ist (s. m. z. B. S. 165ff.), ist dieselbe 
Bevorzugung Jerusalems vor dem Paradies zu finden (1336): 
Sion autem veniet et ostendetur omnibus parata et aedificata, 
sicut vidisti montem sculpi sine manibus‘!). Auch in der Quelle 


1) Diese eschatologische Ubereinstimmung mit J? stimmt ebenso- 
sehr zu der fiir beide Quellen angesetzten pompejanischen Zeit, wie das 
Fehlen des Auferstehungsglauben in J? wie in M. Man sollte doch 
aufhéren, es als ausgemacht zu betrachten, dass in dieser Zeit 
dieser Glaube von den Pharisieren bereits gepflegt worden sei, und 
sich hierfiir auf den Psalter Salomo’s zu berufen. Dieser lehrt nicht 
die Auferstehung, wie z. B. noch Baldensperger (a. a. O. S. 83) unter 
Hinweis auf Ps. 313—16; 139.10; 142—7; 1513—15 ohne weiteres voraus- 
setzt. Die angefiihrten Stellen beweisen nur das Gegenteil. In dem 
ganzen Ps. 3 ist nicht von Tod und Auferstehen, sondern von Fallen 
und Aufstehn die Rede. Wenn der Gerechte fallt, preist er den Herrn, 
wenn der Gottlose stiirzt, verflucht er den Tag seiner Geburt; darum 
wird dieser nicht wiederaufstehn, sondern sein Untergang bleibt fiir 
ewig, den Gerechten aber wird Gott heimsuchen, dass er wiederaufstehn 
wird, und zwar diesmal zu ewigem Leben. Diese (wy aiuvios éy putt 
xugéouv ist nur dieselbe, die auch die Psalmen verheissen: ,seine Blatter 
verwelken nicht‘ 13, ,er bittet dich um das Leben, so giebst du ihm - 
langes Leben immer und ewiglich‘, 215 u. s. f. Die Behauptung, dass 
man um diese Zeit bereits unter ewigem Leben etwas anderes verstanden 
habe, ist ganz beweislos. Die Auferstehung jedenfalls ist nur ein Auf- 
stehn yom Fall, bei welchem der fallende keineswegs gestorben war, 
sondern am Leben geblieben war und Gott gepriesen hatte. Ebenso ist 
es Ps. 139f. Gott wird die Gerechten schonen, heisst es dort, d. h. 
er wird nicht dulden, dass seine Heiligen die Verwesung sehen, wird 
sie nicht yernichten, sondern ihr Leben (das der frommen jiidischen 
Gemeinde) wird «is atwva sein, wihrend die Siinder der Vernichtung 
anheimfallen. Auch hier wird lediglich gesprochen yon einem am Leben 
Erhalten, keineswegs von einem Erwecken aus dem Tod ins Leben. 
Ebenso handelt Ps. 14 nur von der Unzerstérbarkeit, der ewigen Er- 
haltung Israels, dessen der Herr sich immer wieder erbarmen und ihm 
das Leben nicht ausgehn lassen werde, wahrend das Erbteil der Gott- 
losen Finsternis, Tod und Verberben sei. Und Ps. 15 verbreitet sich 
dariiber, dass den Gerechten keine Feuersglut noch Feindeszorn etwas 
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E (um 30 y. Chr.) ist nur Zion genannt und zwar in so abrupter 
Weise als ,sponsa et apparescens civitas‘, dass diese Stelle eine 
bereits bekannte Schilderung des erscheinenden Jerusalems als 
der himmlischen Braut, wie sie Apoc. Joh. 21 gegeben ist (nach 
Spitta w. bem. aus der pompejan. Epoche) geradezu vorauszusetzen 
scheint. In der Hauptquelle S dieses Buches, welche nur eine, 
Beseligung in der himmlischen Welt kennt, treten dagegen beide 
Gréssen gemeinsam auf: neben den Schilderungen der Seligkeit 
selbst sind als Stitten, wo dieselbe sich abspielen werde, nur 
das Paradies mit seinem Lebensbaum und die civitas caelestis 
genannt. ,vobis enim apertus est paradisus, plantata est arbor 
vitae, praeparatum est futurum tempus, praeparata est habun- 
dantia, aedificata est civitas, probata est requies et perfecta sapi- 
entia‘ 852. In einer der johanneischen Schilderung entsprechenden 
Form, welche die Himmelsstadt aus himmlischem Stoff, durch und 
durch leuchtend, éyovoay tiv dogav tod Seov, und in himm- 
lischen Massen bildet, ist dieselbe itiberall und so natiirlich 
auch hier gedacht. Wo das klagende Weib im IV. Esra sich 
in das obere Zion verwandelt, da heisst es: ,et ecce facies eius 
fulgebat valde subito, et specie coruscus fiebat visus eius‘ 1025. 
Vielleicht liegt auch zwischen dem Namen des Gefildes Arphad, 
auf welchem die Himmelsstadt dort sich aufbaut, und dem Namen 
Arboth, womit die rabbinische Theologie den héchsten Himmel 
bezeichnet, ein gewisser Zusammenhang. So heisst es Test. Levi 
5: nal qvorké wor 6 ayyehog tag mvhag Tod oveavod* zai Eidov 
TOV vadv tov &ytov xa éci Sodvov dd=yng tov Vwotor‘, sodass 


anhaben kiénne, und dass auch beim Gericht nur die Gottlosen in den 
Scheol hinab vertilgt werden wiirden, wihrend die Gerechten Erbarmen 
finden und in der Erbarmung ihres Gottes lebendig bleiben wiirden. 
Uberall handelt es sich nur um die Erhaltung der Frommen, der 
jiidischen Gemeinde bei ewigem Leben in durchaus vordanielischem 
Sinne, und von einer Erweckung der Toten ist in keinem einzigen Psalm 
die Rede. Vielmehr wird dieselbe geradezu ausgeschlossen, wenn der 
Psalmist bei der Schilderung der messianischen Zeit, wo der bestimmte 
Ort gewesen ware, von ihr zu sprechen, stattdessen den sehnsiichtigen 
Ausruf thut: ,wexdgeou of yuduevor ty tais jnu€oais éxetvacss 1750., Er 
preist die selig, welche in jenen Tagen da sein werden, die Segnungen 
Israels zu schauen, und damit auch er das noch erleben kénne, betet 
er im folgenden Vers um die Beschleunigung dieser schénen Zeit; ,dass 
man gestorben sein kénne und dennoch idety te eyada Toound, kommt 
ihm nicht in den Sinn‘, Vgl. m. z. B. 8. 167f. 
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der Tempel dort die Wohnung ausmacht, in welcher der Thron 
Gottes steht. Jedenfalls erscheint auch in der Apoc. Bar. dies 
Zion, wiederum in engster Verbindung mit dem Paradies, in der 
unmittelbaren Nahe Gottes. Der Herr sagt von ihm, es werde 
,bei ihm‘ offenbart werden (43), ,quae hic praeparata fuit ex 
quo cogitayi ut facerem paradisum, et ostendi eam Adamo prius- 
quam peccaret, cum vero abiecit mandatum, sublata est ab eo, 
ut etiam paradisus‘. Mit der Bundeslade, mit dem ganzen Tempel- 
gerat ist sie dort oben vorhanden. ,et iterum etiam Moysi ostendi 
eam in monte Sinai, quando ostendi eo imaginem tarbernaculi et 
omnia vasa eius et nunc ecce custodita est apud me, sicut et 
paradisus‘. Zu sich selbst nimlich in den Himmel hat Gott den 
Moses damals genommen, dass die Engelscharen vor dem Thron 
ihm Platz machen mussten (,sed et coeli illo tempora receperunt 
se a loco suo, et qui erant sub throno Fortis commoti sunt, 
quando receperat Moysen apud se‘ 593); und dort hat er ihnen 
neben all den andern Himmelsgeheimnissen auch die ,similitudinem 
Sionis‘ gezeigt ,et mensuras eius . . . et magnitudinem paradisi‘. 

In dieser Uberlieferung steht Paulus mitten inne. Auch er 
kennt die G@vw ‘Iegovoadiu Gal. 426, deren Kinder die xara 
mvevua yevvntévtes sind, die also, wie die ganze himmlische 
Welt, pneumatischer Substanz ist und die Higenschaften dieser 
Substanz, ihre agSagoia, ihre ddga u. s. w. in vollem Masse 
teilt. Darum gilt sie auch, im Gegensatz zu der dovdlia des 
irdischen Jerusalems, welche der dovdia tig pdogag und der 
Oovlia tay ororyeiwy tod xoogov gleichermassen unterworfen ist, 
als frei; denn wo zcvevua ist, ist Freiheit, Freiheit von der Ver- 
ganglichkeit und von den Beherrschern der erdstofflichen Welt. 
Dennoch zeigt gerade diese Stelle, wie er frei seine Anschauungen 
der Tradition so entnimmt, wie er sie braucht, und wie ihm sein 
‘Christentum und das Bewusstsein, das navta éoavvay mvEevua 
am. besitzen, Anlass wird, eine neue Haggada zu schaffen. Denn 
waihrend er die Himmelsstadt recht wohl kennt, ist ihm dieselbe 
-doch keineswegs etwa durch Moses der Welt offenbart worden, 
noch ist der mosaische Bund in jener Weise, wie wir’s eben in 
der Apoc. Bar. schlossen, in der himmlischen Welt geschlossen 
worden. Vielmehr bannt er den Ursprung dieses Bundes lediglich 
auf dem Berge Sinai fest (494), betont, dass er rein in den 
Grenzen der Erdenwelt geblieben sei, dass der Suva& sei ein Ogo0¢ 
év tf -Aoafie und auf einer Linie stehe mit der viv ‘Tegovoadru. 
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Der ganze alte Bund entstammt nicht der himmlischen Welt, 
sondern der Erdenwelt mit ihrer Knechtschaft. Und wenn er 
dann, wie neuere Exegeten tiberzeugend gezeigt haben, lehrt, das 
Gesetz sei dem Moses dort nicht durch Gott, sondern durch die 
Engel gegeben, durch die es aufgesetzt sei, und er darum den 
Gesetzesdienst nennt einen Dienst der doer, xai mtwya otol- 
yela, der armseligen Elementargeister, so stimmt das in dieser 
Betonung des irdischen Gesetzesursprungs ganz zu unsern obigen 
Ausfiihrungen iiber das Wesen der Elementargeister: dass die- 
selben nicht himmlische Engel seien, sondern die Gexovres und 
Ouvaperg dieser Welt, die in dem Himmel nicht (wieder) ein- 
gehen kénnten, sondern in der Erdenwelt ihr Herrschaftsgebiet 
haben und alle Wesen unter diese Herrschaft zu binden trachten. 
Allerdings ist, wie auch schon yon andern bemerkt worden, 
diese Beurteilung des Gesetzes trotz dem watdaywyd¢ eig Xovotor 
eine weit geringschatzigere und herbere, als die, welche im Rémer- 
brief vorliegt. Ob mit diesen Ausfiihrungen iiber Wesen und 
Ursprung desselben noch der Satz vereinbar sei, dass 6 vOmuo¢ 
mevevuatixog éotiy, dirfte zweifelhaft sein. Wenngleich ja auch 
schon II.Kor. 3 die duaxovia des Moses gleichfalls als eine 
dtaxoria gerade nicht des zvedua und der Cwy, sondern des yoaupa 
und des Savatog bezeichnet wird; und die def, die dort auf 
seinem Angesicht erscheint, die aber nicht wie die der himm- 
lischen Welt &p9agros, sondern xatagyovpéry ist, entspricht 
ganz einer Ausstrahlung dieser dodevn xai matwya ororyeta, die 
einst zcvevuatixa waren (Hen. 157), aber mit dem verginglichen 
Fleischesstoff sich vermengt haben und darum, des Himmels 
verlustig, zwar noch zcvevuata sind, aber nicht, wie alles pneu- 
matische sonst, unverginglich, sondern teils schon vernichtet, 
teils ihrer vélligen Vernichtung entgegensehend. 

Dass dem Paulus im iibrigen auch die himmlische Welt mit 
Engelwesen bevélkert ist, und zwar, wie dieser Welt und ihrer 
pheumatischen strahlenden Substanz nur angemessen ist, mit 
Engeln des Lichts, wird durch Erwalinung des ayyehog && ot- 
oavod Gal. 1s, des ayyelog tod gwtdg Il. Kor. 1114 zufallig 
ersichtlich. Auch dass er dieselbe Vorstellung von ihrer Thatig- 
keit des Singens und Jubilierens vor dem Angesichte des Herrn 
im Paradiese hat, wie die Genossen seiner Zeit, und dass er mit 
der ergreifenderi Lebendigkeit seines Geistes das alles auf das 
deutlichste vorstellt, die Sinnlichkeit jener Geisterwelt auf das 
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lebendigste sich ausgebildet hat, lasst sich aus den deorta 
Oyjuaca, die er im Paradiese gehért, aus den ayyéhwv yAdooat 
I. Kor. 131, die wie Erz und Cymbal klingen, andeutend er- 
sehen. Die ,letzte Posaune‘ I. Kor. 1552, von der unten noch 
zu handeln sein wird, giebt gleichfalls in die sinnliche Greifbar- 
keit dieser Geistwelt Einblick. So fehlt denn auch das Buch 
des Lebens nicht (Phil. 43), in welchem die Namen der ow- 
Couevoe durch Engelhand eingezeichnet sind. Nach andern Vor- 
stellungen speichern sich die guten Werke der Menschen als 
Schatze im Himmel auf, um ihnen dereinst ausgeliefert oder zu 
grésserer Verherrlichung ihrer himmlischen Gestalt verwandt zu 
werden. Jyoaveoi nennt sie das Evangelium vielfach (Mt. 620. 
1931. Luc. 1283 u.s. f.), xAsjoovouta der Petrusbrief (I. Petr. 14), 
und zwar eine zAngovouia &pIagrog xai aulavtog ual auceartos, 
TEetnonuéyn év tog oveavoig, — also wieder mit all den physi- 
schen Pradikaten ausgestattet, die dem pneumatischen Stoff zu- 
kommen. Ohne hier naher auf Besprechung dieser Stelle ein- 
gehen zu kénnen, wollen wir auf eine sehr deutliche Erklarung 
fir diese Anschauung im Henochbuch hinweisen. Gott sagt 
dort 67, zu Noah: ,Noah, siehe dein Teil ist heraufgekommen 
vor mich, ein Teil ohne Tadel, ein Teil der Liebe und Recht- 
schaffenheit‘. Das ,Teil‘ bedeutet soviel wie Loos, Erbteil (Dill- 
mann zu Hen. 393 u. d. St.), also dasselbe wie xAnjoovouta. 
Diese ist aber nicht von Anfang her oben vorhanden gewesen, 
sondern von unten heraufgekommen; und sie ist ein Erzeugnis 
des Noah selbst, denn Gott freut sich ihrer Trefflichkeit und 
will um ihretwillen den Noah mit seinem Geschlecht erhalten. 
Es steigt also gewissermassen das, was der Mensch an sittlichen 
und guten Werken vollbringt, in pneumatischer Verkérperung in 
den Himmel empor und wird hier als sein Erbteil aufgehoben, 
das dereinst fiir seine Stellung und Verherrlichung im Himmel 
massgebend wird; seine Gerechtigkeit hier verkérpert sich dort 
als ein Schatz, ein Ehrenkleid, als eine zAyjoovcuta auiavtog xal 
audoarvtos tetrneruéyn év toig oveavoic. Im IV. Esr. ist die- 
selbe Vorstellung mehrfach ausgesprochen. So z. B. [VIso], 
wo es heisst: ,habes enim thesaurum operum repositum apud 
Altissimum, neque apparebit tibi usque ad tempora novissima‘, 
Dass Paulus ihr nicht fernsteht, scheint mir gewiss zu sein. 
Die Bewahrung des Erdenwerks im Feuer des Gerichts I. Kor. 
3isf., die keineswegs rein bildlich gemeint sein diirfte (s. u. 
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Kap. 4), laisst auf ein irgendwie vorgestelltes reelles Fortdauern 
des menschlichen Lebenswerks schliessen, sodass es bei der 
grossen Weltliuterung durch Feuer Gegenstand der Verbrennung 
sein kann. Denn wenn auch urspriinglich nicht allgemein von 
menschlicher Arbeit, sondern yon Gemeindegriindung die Rede 
ist, so leitet doch Paulus den Satz, dass auch dieses Werk an 
dem grossen Feuergerichtstag sich bewahren miisse, aus der all- 
gemeinen Erkenntnis her, dass hier eines jeden Menschen Lebens- 
werk die Feuerprobe zu bestehen habe (xai éxdéorov to zoyov 
Ozcoldy zotty tO zbQ avtd doxtuaoer). Wird dies Werk ver- 
brannt, so wird der Hersteller bestraft werden, wenn er selbst 
auch gerettet werden wird. Nun werden wir in den folgenden 
Kapiteln sehen, dass Paulus fiir die owCouevor irgend eine andere 
Gerichtsstrafe nicht kennt, als die geringere Verherrlichung, die 
bei der Bekleidung mit dem himmlischen Leib eines verschiedenen 
Grades fihig ist. In ihr muss also die hier bezeichnete Strafe 
bestehen, d. h. die Verbrennung des Werkes mit einer Beraubung 
der grésseren 0d&a identisch sein. Nimmt man hierzu, dass nach 
paulinischer Vorstellung die himmlische Hille eines jeden, an 
der ja doch die gréssere oder geringere dé im himmlischen 
Dasein haftet, bereits jetzt dort oben vorhanden ist (II. Kor. 51), 
und dass diese gleichfalls nicht fiir alle Menschen dort ist, 
sondern nur fir die owtouevor, fir die Christen, fiir welche sie 
also durch ihre Christwerdung, durch die Legung des Sewédroy dieser 
olxla GxXELQOTTOLYTOS aiwviog1) entsteht, so ergiebt sich, dass 
das Erdenwerk hienieden dort oben sein Gegenspiel hat und in 
greifbarer Weise sich ausprigt, indem durch dasselbe der dort 
vorhandene Himmelsleib ausgestaltet wird. Ist das Werk des 
Menschen gabvdoy (II. Kor. 510), so wird dieser Leib, den der 
Mensch sich bei Lebzeiten geschaffen, in der grossen Feuer- 
lauterung nicht als ,ein Teil ohne Tadel‘ sich bewahren; sondern 
wenn auch der Mensch selbst durch das vorhandene Seuédoy 
gerettet werden wird, so wird doch das darauf gebaute Werk 
verbrannt werden, und so ein guter Teil der do&@ ihm verloren 
gehen. Des Gerechten Lebenswerk dagegen hat sich durch immer 
zunehmendes Strahlen und Unvergiinglichwerden, durch immer 


*) Das alasos bezeichnet die ewige Dauer fiir die Zukunft, nicht 
etwa die Existenz von Ewigkeit her; vgl. den vorhergehenden Satz: 
saiwvioy Boos tH¢ Jdsno xareoyaterae juir’. S. 0. 
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wachsende Verfestigung der pneumatischen Substanz des Himmels- 
leibes zu einem himmlischen Schatz fiir ihn aufgespeichert, der 
durch das grosse Gerichtsfeuer nicht zerstért werden kann. Das 
ist auch in II. Kor. 4. 5 deutlich ausgesprochen. Denn wenn 
die Mitteilung von der droben vorhandenen otzia aiwrioc av 
Tig ovgavoig durch yag angekniipft ist an die Aussage, dass ein 
aiwyiog Bdgog thg dé&ng ihrer warte, so ist damit gesagt, dass 
dies aiwvioy 8.t. 0. eben in jenem herrlichen Himmelsleibe be- 
steht, mit dem sie einmal angethan werden sollten. Und wenn 
nun andererseits diese tiberschwingliche Herrlichkeit gerade durch 
die gegenwartig erduldeten Leiden gewirkt werden soll 417, so 
erfahrt darnach, entsprechend der hier vorgehenden Erneuerung 
des inneren Menschen, der obere Himmelsleib eine Steigerung 
der doa aiwvioc. Je mehr Triibsal hier unten bestanden werden, 
je mehr der 2 avGeuwzcog, der erdstoffliche Mensch vernichtet 
wird 4:16, und der neve an Kraft zunimmt, desto mehr beginnt 
die obere oizta von einem aiwyoy Bdgog tig dokyo zu strablen, 
um dereinst als ein Teil ohne Tadel erfunden und seinem Eigen- 
timer als verdienter meoddg zuerteilt zu werden. Das im 
1. Abschn. mehrfach erwahnte xavynua, der ovépavog tig dogng 
u. s. w., den sich Paulus durch sein Lebenswerk zu erringen 
trachtet, hat dadurch seine Erlauterung bekommen. — Eine 
Folge der Abstufung der himmlischen Leiber nach ihrer grésseren 
oder geringeren Giite (wie dieselbe tiberhaupt in der ganzen 
hierarchia caelestis, auch in den Sterngeistern I. Kor. 1541, vgl. 
Everling z. d. St., u. s. f. zutage tritt) ist die, dass die Leiber 
gewiss auch in verschiedenen Kammern, ja in verschiedenen 
Himmeln untergebracht sein werden. Hin Leib, an dem noch 
nicht alles epdagcov, dutarvcoy und audeartoy geworden ist, 
kann natiirlich nicht im obersten Himmel untergebracht sein, wo 
die dd&a Gottes in der unmittelbar von ihm ausstrémenden Kraft 
waltet. Gerade deswegen war es auch ein Zeichen fir die 
iiberaus weit fortgeschrittene Entwicklung des Paulus, dass er 
in den obersten Himmel entriickt werden konnte. Sein é%w @y- 
Jowzcog musste schon sehr im Sinne von II. Kor. 4i¢f. ver- 
nichtet, der innere ganz zur Herrschaft gekommen sein, wenn 
er imstande war, dort einzutreten; und so war gerade dies in der 
That ein Anlass, sich eben der aodévera seines erdstofflichen 
Leibes zu rithmen, der der dvvamueg des inneren pneumatischen 
Daseins Raum gegeben. — Viele werden wohl auch hier wieder 
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der Ansicht sein, dass man verkehrt thue, diesen apokalyptischen 
,Phantasmen‘ auf ihre Konsequenzen nachzugehn, da es in der 
Apokalyptik keine Konsequenz gebe und keinen logischen Zu- 
sammenhang der einzelnen Glieder. Solche Behauptung zeugt 
jedoch nur von Unkenntnis oder oberflichlichem Studium der 
apokalyptischen Literatur. Wie man z. B. gerade aus der 
virtuellen Abstufung der Bestandteile der Himmelswelt zu einer 
raumlichen Abstufung derselben gelangt ist, kann aus der 
Wanderung Henochs durch die Enden des Weltalls, aus der 
Verteilung der Dinge auf die 7 Himmel in den Test. XII. 
patr. u. s. w. erkannt werden; Vorstellungen, die Paulus mit 
seinem dritten Himmel kurz, aber bemerkenswert streift. Dass 
andere dahin gehérige Notizen fehlen, ist ebenso zufallig, wie das 
Vorhandensein so ganz vereinzelter, aber eminent aufklarender 
- Bemerkungen, wie die I. Kor. 104. II. Kor. 113. Gal. 425 u. a. 
Gerade dass diese beweislos hereinfahrenden Stiicke einer uns 
fremden Welt so zerstreut und zusammenhangslos, dann aber so 
sicher und der Erlauterung nicht bediirftig auftreten, ist ein 
Zeichen, dass dem Apostel diese ganze Vorstellungswelt eine so 
altgewohnte und selbstverstindliche geworden ist, dass er ge- 
gebenenfalls daraus schépfen kann, wie ein gebildeter Europaer 
aus dem Einmaleins. Neue, eigene Gedanken, die solchem Ge- 
dankenkreise entsprechen, kommen jezuweilen dazu. ,Hin Schrift- 
gelehrter, zum Gottesreich gelehret, ist einem Manne gleich, der 
Altes und Neues aus seinem Schatze hervortragt*. 

Noch ein Bestandteil der himmlischen Welt ist zu erwahnen, 
der gleichfalls in der zeitgendssischen Anschauung eine wichtige 
Rolle spielt, das sind die Geheimnisse, die sich dort oben ver- 
bergen. ,xai gay é&yw moopntelav xai eid Ta wvotnera marta 
sagt Paulus I. Kor. 132 und bezeichnet damit hohe Giiter, die 
er mit dem bergeversetzenden Glauben in einem Atem nennt. 
Dass diese Geheimnisse nicht solche irdischer Art sind und Be- 
standteile der copia tod ‘aidvog tottov ove tay aeyovtwr 
tov aiwvog tovrov ausmachen, geht daraus schon von selbst 
hervor, ebenso wie aus ihrer Entratselung durch die moognteta, 
die nach 12; zu den Wirkungen des zvetua gehért. Es miissen 
also Geheimnisse der himmlischen Welt sein, deren es nicht blos 
das eine, oft erwahnte von der Erlésung durch das Kreuz Christi, 
sondern eine ganze Menge giebt, die alle zu wissen es sich ver- 
lohnen kénnte. Und durch das td «vornera mwavta werden 
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diese Geheimnisse nicht blos als allerlei Geheimnisse, sondern 
als die Geheimnisse, die bekannten, oft genannten und zum 
Gegenstand des Forschens gemachten Geheimnisse bezeichnet. 
Der Kenner der zeitgenéssischen Schriften weiss nun gut genug, 
was alles fiir Geheimnisse als unergriindlich galten, was fiir 
Fragen als unlésbar aufgeworfen wurden. Der Schliissel zu 
allen findet sich im Himmel. IV.Esr. 45 sagt der Engel zu 
Salathiel: ,vade, pondera mihi ignis pondus, aut mensura mihi 
flatum venti, aut revoca mihi diem qui praeteriit‘, Und nach 
V.7 hatte er ihn ebensogut fragen kénnen: ,quantae habitationes 
sunt in corde maris, aut quantae venae sunt in principio abyssi, 
aut quantae viae sunt super firmamentum, aut qui sunt exitus 
paradisi‘. Alle diese Dinge sind thatsaichlich im Himmel vor- 
handen oder aufgezeichnet. Denn nach Ap. Bar. 59, als Gott 
den Moses zu sich in den obersten Himmel hinaufnahm, hat er 
sie ihm alle gezeigt: ,tunc ostendit ei mensuras ignis profundi- 
tates quoque abyssi et pondus ventorum et numerum. guttarum 
pluyiae ... et radicem sapientiae et divitias intellegentiae et 
fontem scientiae et altitudinem airis et magnitudinem paradisi et 
_ finem saeculorum et initium diei iudicii: et multitudinem angelorum, 
_ quibus non est numerus, et virtutes flammae.. . et ordines 
principatus angelorum u. s. f.‘ Wieviel von diesen Dingen nach 
Paulus nicht mehr zu den himmlischen Geheimnissen, sondern 
zu der copia tw aoxortwy TOV ai@vog tTovtov gehdrt hat, mag 
unserer Vermutung iiberlassen bleiben. Vor allem war aber die 
Einrichtung des Himmels selbst mit seiner Bevélkerung und die 
des Weltplans mit seiner Entraitselung in der messianischen 
Zukunft von grosser Wichtigkeit. Dass derselbe nach Paulus 
wirklich vorhanden und auch in erkennbarer Weise vorhanden 
ist, ist klar. Dieser Weltplan, der in dem Erlésungswerk durch 
Christus seinen Gipfel findet, ist als jvoryjevoy vorhanden ge- 
wesen yon Ewigkeit her ,xara azoxddvy pvotroiov xoedvorg 
aiwvloug osorynuévov’ Rom. 16 a5. Das bedeutet nicht nur, dass 
nach dem Willen Gottes die jetzt verkiindigten Thatsachen voraus- 
beschlossen gewesen, und nur dieser Beschluss nicht mitgeteilt 
worden sei, sondern es will sagen, dass der wirkliche Verlauf 
der Dinge in himmlischer Existenz vorausgeschaffen und an ver- 
borgenen Ortern aufbewahrt sei. Christus, das vevya, alle 
Mittel und Formen der Beseligung wie des kiinftigen Gerichts 
sind dort langst vorhanden gewesen und nur nicht gezeigt worden. 
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So haben die aoyovreg tov z00u0v Tovtov sie nicht gezeigt be- 
kommen, denn sonst wiirden sie nicht den Herrn der Herrlich- 
keit gekreuzigt und dadurch zu ihrer eigenen Vernichtung mit- 
geholfen haben. Darum ist auch vielfach das apokalyptische 
Schauen nicht blos ein geistiges Antizipieren, sondern ein wirk- 
liches Erleben der Dinge, die im Himmel thatsichlich sich ab- 
spielen. Das erstere kommt auch vor; es wird jedoch, da man 
eine vom materiellen losgeléste rein geistige Funktion nicht 
kennt, in die Form von Engelmitteilungen oder Herrenworten 
(Uriel in S des IV. Esr., Ramiel und das Herrnwort in Apoe. 
Bar. u. s. f.), vom Verschlingen eines pneumatischen Buches 
(J 2in Ap. Joh.) oder von bildlichen Traumgesichtern eingekleidet. 
Henoch dagegen, Moses in Ap. Bar. u. s. w. werden persénlich 
an die Dinge herangefiihrt, die augenblicklich noch in den 
Himmeln priexistieren und dereinst aus der Verborgenheit heraus- 
treten sollen, um das vorgeschaffene pvotieroy des Welt- 
plans vor aller Augen zur Erscheinung zu bringen. Und jene 
Engelbelehrungen iiber die Zukunft stammen auch nur daher, 
dass eben die zvevuata tov meoprrmy die fir die Zukunft im 
Himmel vorhandenen und zubereiteten uvorijera selbst gesehen 
haben und darum Aufschluss iiber sie zu.geben vermégen. So 
tibernehmen Uriel nnd andere Engel diese Rolle der orientierten 
Fiihrer im Henoch; so gleichfalls einer der Schalenengel in J? 
aus Ap. Joh., nachdem die durch das Buch vermittelte Zukunfts- 
vision voriber ist (211); so auch der fihrende Engel im Test. 
Levi, der vor dem Eintritt des letzteren in die oberen Himmel 
ihm den Inhalt der 7 Himmel erzihlt uhd dabei u. a. berichtet: 
10 dsvtegog exer md, xlova, xevotaddoy, frouue sig Huéour 
mQOdTayuaAtoG xvelov, &Y Ti OlxcLoxgLroig tot Seod. é&y avt@ 
sol maVTa Ta mrEvmata THY eaywyo@v sig exdlunoLw TOY 
avouwy. gv tH teitm eioly at duvduerg tov zageuBodar, 
ot taydéveteg sic quégav xeicews morjoae exdlxnow toig zcvev- 
pao tig nAcryns nal cm Bedtag’. Ausserdem aber ist der Ver- 
lauf der Welt und namentlich auch. die letzten Dinge in den 
berthmten ,Tafeln des Himmels‘, den pneumatischen Biichern 
der oberen Welt, niedergelegt. Hen. 81; ff. spricht Uriel zu 
Henoch: ,o Henoch, betrachte die Schrift der himmlischen 
Tafeln und lies, was darauf geschrieben ist, und merke dir alles 
Einzelne‘. Und ich betrachtete alles auf den himmlischen Tafeln 
und las alles, was darauf stand, und merkte mir alles und las 
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das Buch und alles, was darauf stand, alle Thaten der Menschen 
und alle Fleischgeborenen, die auf der Erde sein werden, bis in die 
fernsten Geschlechter‘. Diese Biicher aber, als nicht ay YOCUMCTL, 
sondern éy zvetwate existierend, hatten die Kigentiimlichkeit, dass 
alles in ihnen geschriebene nicht mit Tinte gemalt, sondern in 
lebendiger Wirklichkeit hineingeschaffen war. So gehéren dazu nach 
Fabricius 1. ¢. p. 552 alle jene himmlischen ,Archetypa‘ der ir- 
dischen Dinge, die zagadeiyuata des Hebrierbriefs (923), die 
himmlische Stiftshiitte, das himmlische Gesetz u. s. f. Natiirlich 
ist alles in der Himmelssubstanz geschaffen, d. h. avevuatixdg 
oder zrvgivdg (Fabr. 552). Alles ist nicht tot, sondern lebendig 
und imstande, wie alle pneumatischen Wesen, sich zu bewegen 
und Lebensausserungen yon sich zu geben. So Test. Napht. 5: 
2a idov yeagy ayic wpIn yuiv, héyovoa’ >Acovteror, Mido 
zti.§. Daher die merkwiirdige Vorstellung in J 2, dass der Seher 
durch Verschlingen eines Buches zu seinen apokalyptischen Er- 
lebnissen gelangt. Es ist das offenbar eine dieser himmlischen 
Tafeln. Durch die d’vapeg, die Emanations- und Immanations- 
kraft geht sie in den Seher ein, und nun erlebt er alle die dort 
vorausgeschaffenen Dinge in greifbarer Lebendigkeit. Dasselbe 
liegt bei dem Buch mit den 7 Siegeln vor. Je nachdem eins 
derselben gedffnet worden, geht das, was in dem Buch geschrieben 
steht, hérbar und sichtbar vor den Augen der im Himmel an- 
wesenden vor sich. Es ist von Alters her Anschauung gewesen, 
dass nur wenigen Auserwiblten alle diese himmlischen wvoryjera 
gezeigt seien. Als Moses sie sah, mussten die Engel weichen; 
Henoch und einzelne Patriarchen haben Zugang zu diesen Biichern 
gehabt, die das Weltende und den Errettungsplan leibhaftig 
enthielten (Fabr. 553), wenn auch nicht alle alles geschaut haben. 
Natiirlich hat der Xguordcg, der die eixwy Ieod, das mveiua 
Seov selber ist, sie alle durchforscht, auch die, in welche die 
Engel vergebens hineinzusehn versuchten (I. Petr. 112), und 
welche die agyovteg tod xdomuov tovrov nicht erkannt haben; 
denn das zvetua xvolov ist das zveva Feov und erforscht 
darum alle Dinge, auch die Tiefen der Gottheit. Und so hat 
schon Fabricius keinen Anstand genommen, die wvoryera oeouyr- 
péva. des Paulus ohne weiteres mit jenen himmlischen Tafeln zu 
identificieren. Vgl. S. 553: ,Id quoque supponunt nostri Testa- 
menti ratiocinia, Spiritum illum arcanorum divinorum fuisse 
conscium mysteriorumque ab omni aevo aconexquupéveoy I. Kor. 2 10°. 
Kabisch,, Eschatologio. 15 
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Und in der That ergiebt sich die Parallele yon selbst. Wie in 
der Ap. Joh. nur das Lamm das Zukunftsbuch éffnen kann, so 
sind diese die letzteren christlichen Ereignisse enthaltenden 
Tafeln allen andern von Ewigkeit her verborgen geblieben und 
nur den Christen durch Christus und sein avedua enthillt 
worden. Gerade wenn man die Jesaiasweissagung liesst, die 
Paulus I. Kor. 2 darauf anwendet, wird das besonders deutlich. 
Er zitiert: ,@AAd nado yéyoartat’ & 6pFaludg ovn Eldev nai 
obg ovx Yxovoev uai éxi xagdiavy advdoedrcov ov avéBy, & Tp 


BY ~ 2 ~ mie . 
toluacey 6 He0g tog ayan@ow avtov. Erwigt man dabei, 


dass das froluacey gerade das Wort ist, welches in der Apo- 
kalyptik fiir die im Himmel zu einstiger Verwendung voraus- 
geschaffenen Dinge gebraucht wird (cf. die ayyehou Hrotmuaouevoe 
gig THY Wgay xai jugoav xai éwavtdy Ap. Joh. 815 u. s. W.), 
und dass Jesaias dies nrofuaoey gar nicht hat (sondern éoya, 
a TLOLNOELS Tole Vcomerovory éeor), so wird wohl deutlich, 
dass auch fiir Paulus die Dinge nicht mehr, wie bei Jes., rein 
zukiinftig sind, sondern im Himmel, in jenen zcAaxeg ovgavod 
bereits geschaffen priexistieren und durch das alles durch- 
forschende zevetua den Christen mitgeteilt sind. Ebenso wie 
er in der Ankniipfung der wgogyreta an die zvevuata zo0py- 
tov, die Weissagungsengel (Everling S. 39 ff. zu I. Kor. 143s), 
in der Vorstellung drinsteht, dass die Engel aus ihren iiber- 
irdischen Kenntnissen, deren Ursprung wir vorhin feststellten, 
enthillende Mitteilungen machen. — Vel. iibrigens den Exkurs 
von Fabricius iiber die zrAaxeg tod oveavod a.a.O. S. 551—562. 

Noch wire tiber die beiden héchsten Bewohner der Himmels- 
welt zu sprechen, tiber Christus und Gott Vater selbst. Allein 
eine Besprechung des ersteren wiirde, um einigermassen yon 
Wert zu sein, sich zur Christologie erweitern miissen. Es mag 
daher nur kurz gesagt werden, dass er der ganzen himmlischen 
Herrlichkeit héchste und herrlichste Person von Ewigkeit her 
war. Er ist xav’ eoyyy das wvetyo II. Kor. 317, das zvedua 
Seov. Denn das zevetua xvelov haben, und das mevevua FEoo 
haben, ist eins; ib., vgl. I. Kor. 212. Er ist die urspriingliche 
und unmittelbarste Ausstrémung Gottes, die eixwy tov Seod 
II. Kor. 44, diejenige Emanation, durch welche das All ge- 
schaffen wurde I. Kor. 8s. So ist die Anniherung an den Adyog — 
Weltschépfer und die iibrigen Gotteshypostasen eine ungemein 
grosse. Die Christologie des Kolosserbriefs enthalt nur die ad 
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hoe abgefasste, darum deutlichere und prinzipiellere Auspragung 
dessen, was die Hauptbriefe von diesem Menschensohn nach 
henochischem Vorbilde wissen. 

Gott selbst endlich ist in eine Erhabenheit hinaufgeriickt, 
die alles Denken, Schauen, Wahrnehmen himmelweit tbersteigt. 
Giebt es nach Paulus etwas iiber alles Kérperliche hinaus- 
liegendes, so ist es Gott. Denn das zveiua, diese Gottessubstanz, 
ist doch eben nur eine Ausstrémung, eine Manifestation Gottes; 
es ist das zvedua to é tod Ieod I. Kor. 212. Zwar ist alle 
himmlische dofa die dd&& Gottes Rom. 52. 64 u. s. £., weil die 
doSa des Geistes die der gédttlichen Substanz ist; und auch 
raumlich wird er im Sinne des Paulus weilen auf seinem Thron 
inmitten des wagadetooc, des avw ‘Iegovoadju; denn Christus 
sitzt zur Rechten Gottes Rom. 834. Kol. 31. Aber die ddéa 
muss so tiberschwinglich gewaltig sein, dass ein Anschauen der- 
selben fiir Engel und Menschen nicht méglich ist. Denn ein 
eixwy Gottes, das die Vermittlung iibernihme, ware sonst nicht 
notig und nicht méglichh — Die Entfernung des erhabenen 
Gottes in alle Himmelsfernen hinauf, von der Baldensperger 
§. 457f. ein so gutes Bild gegeben, hat bei Paulus denselben 
Standpunkt erreicht, wie bei denjenigen seiner Zeitgenossen, bei 
welchen sie auf ihrer Hohe steht. 

Um so gewaltiger aber zeigt sich die Kraft und die religidse 
Glut, die aus der Verworfenheit eines kosmischen Daseins nun 
hinaufringt zu der Aufnahme in die Nahe dieses himmlischen, 
heiligen, lebendigen Gottes. Selbst gebannt in eine Welt der 
Finsternis, der Siinde, des Todes; mit unaufléslichen Fesseln, 
denen des eigenen Leibes, des eigenen Fleisches — und ohne 
Leib kein Leben —, gebunden unter die Macht teuflischer 
Machte, gefallener Geistfiirsten, die mit damonischen Mitteln 
herrschen und wirken Siinde, Verwesung, Tod. Und dem- 
gegeniiber einer Welt sich bewusst, wo Licht, Heiligkeit, Un- 
verginglichkeit, Kraft, Leben die Eigenschaften des Stoffes 
heissen, aus dem alles gebildet. Wo alle Leiber Ausstrahlungen 
und Nachbildungen sind des Allerhéchsten, wo unaussprechliche 
Klange gehért, unverweslicher Trank getrunken wird; wo Leben 
und Liebe und Gerechtigkeit glinzen in ewigem Anschauen 
Gottes. EBs wire eine Unvernunft, ein undenkbarer Gedanke, 
wenn da nicht seine ganze Seele, die mit solcher Glut des Unter- 
schieds der beiden Welten sich bewusst geworden, hinaut- 
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gerungen hatte aus dieser Welt des Todes in jene Welt des 
Lebens; wenn nicht alle Sittlichkeit in diesen Erdenformen, alles 
Denken, Leben und Sein in diesem Erdenleben ihm zusammen- 
geschrumpft wire zu einem Nichts gegenitber dem einen grossen 
Ziel der Erlésung aus diesem Todesleib, der Gewinnung einer 
Daseinsform und eines Weges, einzugehn in jene Welt des 
ewigen Lebens. Darum alle Erlésung durch und alles Hoffen 
auf Christus wire elend, ziellos, wertlos, wenn es nur auf dies Erden- 
leben sich erstreckte. Sie liesse ja drin in dieser Erdenwelt, in 
Vergehen und Sterben, sie rettete ja nicht hiniiber in jene Welt 
des Lebens und des Lichts. Und das allein ist drum das Ziel 
des Werks der Errettung durch Jesum Christ, ,o7wg 2&éAnrae 
nuas && tov aimvog tod éveotwtog movngov‘ Gal. 14. 

Wie dies Ziel, durch das Werk Jesu Christi fiir die Mensch- 
heit errungen, in Erscheinung treten wird, werden nun die fol- 
genden Kapitel zeigen. 


4, 
Der Tag des Gerichts. 


1. Der Zeitpunkt; die Messiaswehen. — 2. Die Parusie Jesu des Messias 
mit ihren Begleiterscheinungen. — 3. Christus der Richter. — 4. Die Form 
des Richtens. — 5. Das Gericht tiber die Bésen und iiber die Guten. — 
6. Das Gericht tiber den xdouog und seine Michte. — 7. Die Thatig- 
keit der Heiligen. — 8. Die Dauer des Tags, das tausendjihrige Reich. 


(1. Der Zeitpunkt; die Messiaswehen.) Wenn der Tag des 
Herrn erscheint, so kommt er als Bringer aller der Segnungen, 
die erstrebt worden sind, solange die Menschheit und die 
schmachtende Kreatur auf ihn harrte. Aber bevor die neue 
Zeit kommt, fasst die alte noch einmal alles Leid zusammen, 
dessen sie fahig ist. In unerhérten Schlagen schiittet dieser Aon 
tiber seine Bewohner die Fiille seines Elends aus. Die alte 
Welt gerit in Wehen, bevor sie die neue Welt gebiert. — Diese 
Meinung fand Paulus bei den meisten Genossen seiner Zeit. 
Aber er hat sie sich nicht bis in die Einzelheiten hinein anzu- 
eignen vermocht. Jederzeit haben sich in der apokalyptischen 
Literatur Stimmen gefunden, die wegen gar zu dringlicher Messias- 
hoffhung in einer dusserlich ruhigen Zeit auf ausgedehnte Messias- 
wehen, wie die 3 Quellen der Apoc. Joh., wie die Quelle E in 
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TV. Esra (51 ff.) oder die Wolkenvision in Apoc. Bar. sie er- 
warten, verzichten. So wenn die Hauptquelle des IV. Esr. er- 
wartet, es werde plétzlich, wihrend der Dauer der ruhigsten 
Herrschaft und ippigsten Macht Roms das Ende unvorbereitet 
hereinbrechen (vgl. m. z. B. S. 38, 75f. u. 6.); oder wenn die 
Adlervision ebenda den Messias vorstellt, wie er wihrend des 
Waltens rémischer Regenten alsbald selbst hervortritt und ihre 
Vertilgung iibernimmt. In irgend einer Form jedoch finden sich 
diese Schriften mit der Uberlieferung ab. Meistens wird in 
ihnen die gegenwirtige Bedriickung durch das rémische Reich 
selbst als die héchste und letzte Qual und als der Gipfel wider- 
gottlicher Kraftentfaltung angesehen, und auf die wunderhaften 
Teile und Naturereignisse aus den Messiaswehen nur kein Ge- 
wicht gelegt. Beunruhigungen innerhalb der Menschheit, iiber- 
massig viel Zank, Streit und Krieg treten dann an ihre Stelle 
und wtibernehmen die Rolle der Vernichtung, die sonst den 
Schlagen und Plagen vom Himmel her zu geschrieben werden. 
So in der Hauptquelle der Apoc. Bar. 483; ff, — wo diese Un- 
ruhen nicht, wie in den iibrigen Quellen dieses Buches, zu einer 
irdischen Messiasherrschaft, sondern zu dem Weltende selbst die 
unmittelbare Einleitung bilden. 

Paulus hat sich, durch den Drang seines Glaubens an die 
unmittelbar bevorstehende Parusie veranlasst, dieser vereinfachten 
Form der Tradition angeschlossen. Irgend eine Schilderung der 
Messiaswehen in den hergebrachten Formen, — unter welchen 
namentlich Feuer vom Himmel, Erdbeben, Hungersnot u. dgl. 
eine bedeutende Rolle spielen, — findet sich bei ihm nicht. 
Statt dessen tritt iiberall das Bewusstsein hervor, dass das Ende 
jeden Augenblick zu erwarten sei. Dass er selbst es erleben 
werde, scheint ihm in den friheren Briefen unzweifelhaft. ues 
ot Covreg of megtdermouevor sig THY magovolay Tov xvetoV 
sagt er I. Thess. 415; und einige Jahre spater heisst es mit der- 
selben Sicherheit: ,zcavreg od nxouundnooueda, mwavteg 0&8 adha- 
yroomede I. Kor. 1551; nur dass jetzt dies als Geheimnis ver- 
kiindigt wird, dass noch eine ganze Anzahl ibrig bleiben wird, 
wahrend im Thessalonicherbrief die Thatsache, dass tberhaupt 
jemand noch vorher sterben konnte, einer Erliuterung bedurfte. 
Dort lehnte er’s, fast mit absichtlichem Ausschluss irgendwelcher 
Messiaswehen als bestimmter Vorboten der Parusie, ausdricklich 
ab, ,iiber die Zeiten und Stunden‘ sich irgendwie auszulassen, da 
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der Tag des Herrn komme wg xdéscng év vvxti. So plotzlich, 
so rasch, ohne jede Vorbereitung hoffte er von dem Anbrechen 
des Tags iiberfallen zu werden. Und in ganz demselben Sinne 
schreibt er noch Rom. 1312: ,4 w0& mooéxowev, q Oé nuéoa 
nyyexev’. Und wenn eine lange Zeit inzwischen verstrichen ist, 
so ist das nicht Anlass, iiber die Nahe des grossen Ereignisses 
iiberhaupt ungewiss zu werden, sondern es wird vielmehr daraus 
geschlossen: 7 owrygla éyybregov 7 Ore éxcrovevoaper< ib. 11. 
Darum spricht er auch I. Kor. 1011 von sich und seinen Lesern 
als von solchen ,eic odo ta téln THY aiwywy xaryyryner‘, er- 
innert daran, dass 0 xalgdg ovveotaduévog éotiy 729, und leitet 
daraus die Mahnung her, alle irdischen Verhialtnisse und Ein- 
richtungen yon jetzt an nur noch als voriibergehende zu _ be- 
trachten. Gegen diese unzweideutigen Ausserungen kénnen die 
Ausspriiche des “Rémerbriefs tiber die Bekehrung der Heiden, 
die vorher noch erfolgen miisse, nicht inbetracht kommen. That- 
sachlich soll nach denselben das Ende dann eintreten, wenn die 
medolnuync¢ Iogand erfolgt sei Rom. 1115; diese aber soll erst 
dann geschehen, wenn ,die Fiille der Heiden eingegangen sei‘ 
115. Gewiss ist ihm das rascher denkbar erschienen, als uns. 
Denn er hofft durch seine eigene Thitigkeit diesen Zeitpunkt 
bedeutend zu beschleunigen (1114 f.), den er, wie bereits bemerkt, 
gleich darauf als sehr nahe bevorstehend bezeichnet (131: f.). 
Und wirklich konnten die sehr rasch zu verhiltnismissig grosser 
Starke gelangten heidenchristlichen Gemeinden in Stidten wie 
Antiochien, Korinth u. s. w., sowie die Verbreitung derselben 
schon tiber den ganzen orbis terrarum den iiber die statistischen 
Bevélkerungsverhiltnisse schwerlich mit moderner Prizision nach- 
denkenden Apostel iiber den Prozentsatz der Bekehrten zu den 
Nichtbekehrten wohl tiuschen. Dann aber ist mit dem zcAjowua 
tov édvov selbstverstindlich nicht die ganze Fille der Heiden 
iiberhaupt, sondern nur die ganze Fiille der zur Errettung pra- 
destinierten gemeint, iiber deren Anzahl Paulus sich gar nicht 
verbreitet, die ebensogut ein kleines Hiauflein, wie eine grosse 
Schar der lebenden Menschen umfassen kann. Denn dass der 
Glaube an eine ausnahmslose Bekehrung aller ihm vollstandig 
fern liegt, geht aus der Priidestinationstheorie Rom. 9, aus der 
mehrfach schon besprochenen Scheidung der Menschen in die 
owlouevor und die arcokAvuevoe II. Kor. 415 u. s. f. hinlanglich 
hervor. — Trotzdem wird die Einwirkung jener so allgemein 
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verbreiteten Leidensweissagungen auch bei ihm bemerkbar. So, 
wenn er den Thessalonichern schon bei seiner ersten Anwesenheit 
rorausgesagt hat, ,orz uéAdouey DAiBeoIau', ,Ote sig cabdva xel- 
Meda‘ 33f. Diese Einfiigung solcher Verkiindigung in seine 
erste Predigt von dem Kommen des Messias deutet doch daraut 
hin, dass er die der Parusie voraufgehenden Tribsale fir selbst- 
versténdlich gehalten und in seinen Zukunftsbelehrungen nicht 
weggelassen hat. Und wenn er dann hinzufigt, ,xadog xal 
éyéveto xai oidate’, so wird erkennbar, dass er gerade die rasch 
ausbrechenden Christenbedrangungen hierhin gerechnet hat, in 
aihnlicher Weise, wie in dem Salathielbuch des IV. Esr. die Be- 
driickung Israels durch Rom die ganzen Messiaswehen aus- 
macht. Noch mehr tritt solche Anschauung von nnvermeidlichen 
mow 22m, die zumteil schon begonnen haben, zutage, wenn 
er den Jungfrauen vom Heiraten abredet did tiv évect@oar 
aveyxyy und hinzufiigt, dass solche, die es doch thun, SAcyuv 
ty oaexi e€ovow I. Kor. 736 ff. Da besteht schon jetzt die 
évayxn, die Drangsal, die bei den ruhigen und Ausserlich sicheren 
Verhaltnissen der Korinther in nichts anderem beruhen kann, 
als in den Messiaswehen, die mit ihren beunruhigenden Er- 
scheinungen bereits hie und da iiber der Christenheit zutage ge- 
treten sind, in allerlei Drangsalierungen sich gedussert haben und 
keinen Augenblick Sicherheit geben, dass sie nicht in ganzer 
Fiille, mit allen erwarteten Schrecken hereinbrechen. Und wenn 
er wegen dieser Not der Zeit gerade vom Heiraten abrait und 
die Jungfrauen in diesem Zusammenhang auf die Triibsal im 
Fleisch aufmerksam macht, die sie alsdann zu erleiden haben 
wirden, so erinnert das wohl deutlich an das otai, das die 
Apokalypse Mt. 24 den év yaotgi éyovoag gerade fir die Néte 
der letzten Tage zuruft. Die Erklarung; auch dafiir ist in der 
apokalyptischen Literatur zu finden. Den Geburtswundern ist 
in derselben eine eigene Stelle angewiesen. Wenn die Himmels- 
biicher geéffnet werden, und das Gericht beginnen soll, dirfen 
keine Seelen mehr zuriickbleiben oder mit dem Erscheinen zaudern. 
Auch die, welche noch mit den Féten verbunden oder fiir die- 
selben bestimmt waren, miissen ans Tageslicht treten; und unter 
furchtbaren Schmerzen werden sich darum unreife Geburten von 
den Schwangeren losreissen, Geschépfe, die doch am Leben bleiben 
und mit wunderhaft schnell erlangter Zurechnungsfahigkeit dem 
Gericht sich stellen kénnen. So heisst es IV. Esr. 621 (in E): 
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yet anniculi infantes loquentur vocibus suis, et praegnantes im- 
maturos parient infantes trium et quattuor mensium, et vivent et 
suscitabuntur’. (Vgl.m.z.B.8.54.) Dass diese Schilderung, die nach 
meinen Untersuchungen etwa dem Jahr 30 v. Chr. entstammen wiirde 
(s. ebenda 8. 143 ff.), dem Paulus bekannt gewesen sei, macht auch 
die abrupte Erwihnung des einen, die Ankunft des Messias be- 
gleitenden Posaunenstosses, der sich anderswo nicht findet (I. Kor. 
1552, vgl. E in IV.Esr. 623), nicht unwahrscheinlich. Jeden- 
falls aber hat er, wenn er sie auch nicht naher fixieren wollte, 
eine unbestimmte Vorstellung von Wirren und Noten festgehalten, 
die zumteil schon begonnen hiatten, zumteil erst bei dem An- 
brechen der quégga recht in Erscheinung treten wirden. Dass 
er dabei gerade an die Geburtswehen besonders denkt, ist bei 
seiner Auffassung des ganzen Herganges sehr natiirlich. Denn 
wenn auch im iibrigen die einzelnen Ziige jener Schilderungen 
ihm gleichgiiltig waren, so war doch bei seiner Lehre von der 
Verwandlung der iibrigbleibenden selbstverstindlich, dass die 
noch im Mutterschoss verborgenen Wesen sich diesem vorher 
unter Schmerzen entreissen miissten. Jedenfalls aber will er 
nicht erst auf Erdbeben und Hagel, auf Hungersnéte und Luft- 
gespenster warten; sondern, wenn auch von raschem Unheils- 
sturm begleitet, kommt doch der Tag des Herrn bald und plétz- 
lich, wie ein Dieb in der Nacht. Auch die Gefangenschaftsbriefe, 
wenngleich ihnen der Gedanke an den Tod des Paulus selbst 
naher liegt, andern an dieser Erwartung nichts. Noch der 
Kolosserbrief will, dass die Zeit ausgekauft werde 45, halt die 
Frist also nicht fiir lang, die dafiir noch aussteht. Und der 
Philipperbrief mahnt 45: ,0 xUgvog éyy’'g‘, jder Herr ist nahet. 

(2. Die Parusie Jesu des Messias.) In welcher Form nun, 
in welcher Weise, mit welchen Begleiterscheinungen die Er- 
scheinung des Herrn vor sich gehen werde, dariiber lassen sich 
auch noch ziemlich genaue Ermittelungen anstellen. Die Haupt- 
sache des ganzen Ereignisses, durch welches dieser Aon ab- 
geschlossen wird, ist natirlich das Heraustreten des Messias aus 
seiner himmlischen Verborgenheit, die Parusie. Wie auch immer 
die messianische Hoffnung die Trennung der beiden Zeitalter 
vorgestellt hat, wenn sie tiberhaupt an die Person eines Messias 
dachte, so wurde mit seinem Erscheinen der bestehenden bdsen 
Zeit ein Ende gemacht, und die Einleitung gegeben der be- 
ginnenden guten. So auch bei Paulus. Das Heraustreten des 
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erhéhten Christus aus seiner Verborgenheit bei Gott ist das Ende 
der gegenwirtigen Ordnung der Dinge. Ob er das Ende des 
Fortschreitens der Dinge und Ereignisse iitberhaupt bezeichnet, 
oder ob etwa, wie in allen den Uberlieferungen, welche eine be- 
grenzte Messiasherrschaft annehmen, auch das Reich Jesu Christi 
selbst. noch ein Ende finden, und alsdann erst die endgiiltige 
Gestaltung alles Seins fir die Ewigkeit, das eigentliche Ende 
eintreten solle, werden wir noch zu untersuchen haben. Jeden- 
falls ist das zuniichst bevorstehende Ende des gegenwartigen 
Weltlaufs der ,Tag des Herrn‘, die Erscheinung des himmlischen 
Jesus Christus selbst. WVgl.z. B. IL Kor. 1s: ,0¢ xal PeBarwdose 
quads Ewg téhove aveyzdntorvg év th qucow tot xvetov judy 
“Inoot Xeroros‘*. — Diese Erscheinung nun ist nicht etwa als 
ein Weltende im Sinne der Quelle S in IV.Esr. gedacht, wo- 
nach der ganze Himmel, die ganze himmlische Welt sich her- 
niedersenkt, um an Stelle der ins Nichts versinkenden Erden- 
welt zu treten. Sondern sie ist vielmehr gedacht als ein wirk- 
liches Nahen des Herrn selbst aus dem Himmel heraus, der 
seine gegenwartige Wohnung bildet. So wenn es I. Thess. 110 
heisst: ,avauévery tov vicv aitov é% Toy oveavar, Ov HyELQEV ex 
tav vexemv Inoovv’. So noch deutlicher in jener Schilderung 
ib. 414 ff.: ,Gott wird die in Jesus entschlafenen mit ihm herhei- 
fihren .... denn der Herr selbst wird vom Himmel herab- 
steigen, ... und wir werden in den Wolken dem Herrn ent- 
gegengerafft werden in die Luft‘ Man hat hierbei vielfach schon 
an die Assumptio Mosis erinnert, wo mit Riicksicht auf die 
messianische Zukunft das Volk Israel angeredet wird: ,tunc felix 
eris tu Israel, et ascendes supra cervices et alas aquilae, et im- 
plebuntur [dies tui] et altabit de Deus et faciet te haerere caelo 
stellarum, loco habitationis eorum; et conspicies a summo et 
videbis inimicos tuos in terra et cognosces illos et gaudebis‘. 
Der Ort, wo die Errichtnng dieses himmlischen Reiches gedacht 
ist, scheint derselbe zu sein. Denn bei dem ,haerere caelo stel- 
larum‘ ist der Gedanke an ein Eingehn in die Himmel selbst 
nicht naheliegend; die Mehrheit derselben aber erscheint ge- 
radezu ausgeschlossen. So ist auch fiir Paulus der Ort, wohin 
sie entgegengerafft werden, nur die Luft; und dass damit auch 
nicht irgend ein niederer Himmel, sondern ein Raum zwischen 
Himmel und Erde gemeint ist, geht daraus hervor, dass er nach 
119 den Messias nicht nur 2& otgavov, sondern é& ovgavay er- 


234 


wartet. Derselbe soll nicht blos den obersten Himmel, sondern 
die Himmel iiberhaupt verlassen. So liegt denn auch in dem 
Ausdruck, mit dem sein Erscheinen besonders gern bezeichnet 
wird, ,zcagovola’, das Schwergewicht nicht auf dem Entgegen- 
kommen der Reichsgenossen, sondern auf dem Gegenwartigwerden 
ihres himmlischen Kénigs. Vel. 219: ,&7vgood_ev tov “ugtov 
HuUory év tH avtod magovolg‘; 313: ,€v TH magovolg TOV uvglov 
HUGY MEd MaVTOY TOY ayiwy avtoi; ,év TH TaQOvOLE aVTOD 
I. Kor. 1523; wie es ebenfalls im I. Kor. noch heisst (1126), mit 
deutlicher Bezeichnung seines Herabkommens vom Himmel: 
tov Iovacoy tov xvelov xarayyédhere, Gyor ov zAIy‘’. — Es 
ist damit also gegeben ein Heraustreten des in pneumatischer 
Form in himmlischer do&a, apagoia u. s. w. vorhandenen himm- 
lischen Menschen aus der Verborgenheit jener Welt. Wahrend 
alle ihr angehérigen Dinge sonst mj Sdeoueva sind, wird er 
jetzt @lezcouevoc. In einer Weise, wie nach Philo, IV. Esr. u. s. w. 
das Gesetz auf dem Berge Sinai in sichtbarer dog die Schranken 
des Himmels durchbrochen hat, so bricht in der paulinischen 
Parusie die Schranke, welche die himmlischen Gegenstiinde von 
dem xdauog ovtog scheidet, entzwei. Der gewaltige und von den 
éy pdood, ev atiuig, év aodeveie existierenden erdkérperlichen 
Wesen mit Zittern erwartete Augenblick des Hervortretens eines 
pneumatischen Reiches mit seiner agdagota, seiner doga, seiner 
Ovreutg ist erschienen; auch fir die, welchen der Gott dieser 
Welt die Augen verblendet hatte, dass sie den Lichtglanz des 
Evangeliums nicht sehen und die himmlische Wiirde dessen, den 
es verkiindigte, nicht erkennen konnten, wird durch sein mich- 
tiges Erscheinen, wenn er den Himmel verlisst, seine Gewalt 


iiber Himmel und Erde offenbar. In diesem Sinne seines sicht- - 


baren Hervortretens aus der himmlischen Verborgenheit heisst 
es ,azoxchuyug tod xuvelov judrs I. Kor. 17 oder ,orav 6 
Xoorog pavegwd7' Kol. 34. 

Dadurch wird denn bedingt, dass die Begleiterscheinungen 
der Parusie eine dem entsprechende Form erhalten. Da sie die 
Durchbrechung der Schranke zwischen der himmlischen und der 
irdischen Welt bedeutet, so tritt bei derselben itiberhaupt die 
himmlische Geistsubstanz in voller, auch fir irdische Augen 
sichtbarer Glorie zutage. Aus den gedffneten Himmelspforten 
stroémt sie in ihrer feurigen, alles durchdringenden, alles er- 
leuchtenden Gestalt und Kraft hervyor; und tiber dem Aon, der 
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in seinem lichtlosen Erdenstoff, in seiner Knechtung unter den 
Firsten der Gottesfeinde eine Welt der Finsternis, eine einzige 
lange Nacht gewesen, wird es plétalich Tag. So heisst es 
I. Kor. 313: , qugoa ev vei azoxaddzcrerar’ und erinnert 
durch diese unyerhiillte Bezeichnung der Licht- oder Feuer- 
erscheinung, die der Apostel dabei erwartet, an mancherlei ahn- 
liche Ausserungen aus anderem Munde. Nicht versteckt, hier 
oder dort zu suchen, soll nach Mt. 24 der Messias bei der Parusie 
erscheinen, sondern aller Welt sichtbar, als grosse, den Himmel 
erfiillende, hellstrahlende Lichterscheinung: ,womeg yao 1 
aoreary, eéoyerar ad avatohuy ual gaiveror fwg dvoudr, 
ovtws ~otaL 1 wagovoia tov viod tod avIowzov' V. 27. In 
der recht alten Quelle M des IV.Esr. 1319 heisst es: ,nisi 
solummodo vidi, quomodo emisit de ore suo sicut flatum ignis, 
et de labiis eius spiritus flammae‘, was V. 37 f. die rein materielle 
Deutung erhalt: ,cruciamenta, quibus incipient cruciari, quae 
assimilatae sunt flammae, et perdet eos sine labore per legem, 
quae igni assimilata est‘. Und Ap. Bar. 4839 weissagt: ,propter 
hoe ignis cogitationes eorum devorabit, et in flamma examina- 
buntur curae renum eorum; veniet enim iudex et non tardabit‘. 
Alle diese Prophezeiungen haben das gemeinsame, dass sie das 
himmlische Feuer als wesentlichen Faktor ansehn, in dessen Be- 
gleitung der Messias kommen werde; und es wird dabei dem- 
selben das Geschaft zugeschrieben, kraft jener dvvauug, die wir 
an der Geistsubstanz feststellten, in die Verborgenheit der 
menschlichen Herzenskammern einzudringen, die finsteren Winkel 
aufzuhellen und die vernichtende Thatigkeit auszuiiben, der alles 
unterliegt, was nicht selbst pneumatischer Substanz ist und 
dem Feuer durch Feuer standhalten kann. So wird die unter- 
suchende und die richtende Thatigkeit des Messias gleichzeitig 
durch dies Himmelsfeuer ausgeiibt, im IV. Esr. durch das Gesetz, 


_welches als Feuerstrom aus dem Munde des Messias geht und 


ihm erméglicht, ,mithelos‘ die Gesetzesfeinde zu vernichten. Uber 
die Geistsubstanz desselben, welche dieser Vorstellung zugrunde 
liegt, ist oben gehandelt. Um nun von der richtenden Thatig- 
keit hier noch abzusehen, so wird die untersuchende jedenfalls 
auch bei Paulus durch diese erhellende, alles durchdringende 


und durchforschende Wirksamkeit des lichtstrahlenden zvevua 
ausgeibt, aus welchem der vom Himmel herniederfahrende xvgvog 


besteht. Denn, heisst es I. Kor. 451 ,uy 7Q0 xoLgov tu xgivere, 
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fog av #Gn 6 udeuog Og zai qutios Ta xev~Ta Tob oxor0UG 
nai pavegwoer tag Bovids tav zagdidr'. Es ist das lediglich 
dasselbe, wie jenes ,in flamma examinabuntur curae renum eorum‘. 
Wie der Gegensatz des ga@¢g der himmlischen und des OxOTOS 
der irdischen Welt kein bildlicher, sondern ein wirklicher ist, 
haben wir vorhin gesehen; und es wird darum in Wirklichkeit 
durch das Hervorbrechen jenes aiwy ans Tageslicht gelegt, was 
sich bisher in den Winkeln der Finsternis verstecken konnte. 
Auf diesem Begriff des hervorbrechenden und _ erleuchtenden 
Lichts beruht auch ganz wesentlich fiir Paulus der Begriff der 
nuéoa toé xvoiov. Es ist fiir ihn nicht mehr lediglich ein 
juristischer Termin, ein Gerichtstag, sondern der Tag als Zeit 
des Lichts im Gegensatz zur Nacht. Zwar ist ihm in jenem 
4, Korintherkapitel auch die @y9euzivn juéga gegeniiber gestellt, 
die allein als Gerichtstag gefasst ist. Aber es hat hier sogar 
der letztere selbst von jenem Tag des Herrn eine andere Farbung 
erhalten und erscheint auch als die nicht richtende, sondern 
untersuchende, ans Licht bringende Zeit. Daher einmal iiberall 
die Wahl des Verbums @vaxeivery statt xoivey, — es geht ihm 
nicht sowohl um die Fallung des Urteils, als vielmehr um die 
Aufdeckung des Thatbestandes, der inneren Beschaffenheit —, 
und sodann die eigenartige Wendung, dass er nicht ,an dem 
Tage‘, sondern ,von dem Tage‘ untersucht werde, in welcher die 
Korinther und der Tag (tg tucy 7 bd avFowmivyns Tuégac) 
als untersuchende auf eine Linie gestellt werden. Da ist der 
Tag selbst gewissermassen die aufhellende Person, nicht die 
dixaotai, die hier im Gegensatz zu dem xvgrocg V. 4 eigentlich 
von selbst ihre Stelle gehabt hiatten. Das liegt gewiss nicht in 
dem Begriff des menschlichen Gerichtstages drin, sondern es 
tbertrigt sich fiir das Gefithl des Paulus auf ihn von dem 
himmlischen Gerichtstage her, den er als Tag im Gegensatz zur 
Nacht, als lichtstrahlenden und durch sein Himmelslicht auf- 
hellenden und das Verborgene ans Licht bringenden Tag zu 
denken sich gewdhnt hatte. Das findet sich ausgesprochen 
I. Kor. 313: ,xdorov co yoy pavegdy yevijoercaa’ 4 yag Tuéoa 
dnddoe’, gerade weil es dann erliutert wird durch die Worte: 
,0UL éy zevgi azconadtzctercu’. Weil er leuchtend und feurig ist,. 


wird er das Werk eines jeden offenbar machen; aber er wird- 


auch nicht nur enthiillen, sondern selbst erst enthillt werden, 
wie der leuchtende Tag hervorbricht aus dem Dammern der 
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Nacht!). — So ist der Tag des Herrn nicht nur Gerichtstag, 
sondern durch das hervorgebrochene pneumatische Licht auch 
Tag im Gegensatz zu der bisher herrschenden Nacht. 

Ehe wir nun anschauen, wie die Thitigkeit des Gerichts auf 
dieser Beschaffenheit des Gerichtstages beruht, ist noch kurz der 
andern Begleiterscheinung zu gedenken, die I. Thess. 313 noch 
genannt wird, wo es heisst: ,auéumtoug év aytootyn eurcooodev 
tov Peov xai maredg tuav gv th zagovole tov xveiov nuwy 
*Inood pera revtwy tov ayiwv attod:. Das kann nach 414 (6 
Seog tovg xouunFévtag did tov Inoot ager oty avr‘) gemeint 
sein von der Begleitung aller christglaubig gewordenen, in welcher 
der Herr bei dem Gericht vor dem Angesicht Gottes erscheinen 
werde. Allein wahrend jenes a&ec civ avt¢ nach 416 unzwei- 
deutig nur den Sinn ausdriickt, Gott werde die in Christus ent- 
schlafenen durch die Gemeinschaft mit ihm dereinst auferwecken, 
ist magovala doch terminus fiir das Kommen yom Himmel her; 
und es ist darum ein Gedanke, den man nicht ganz yon der 
Hand weisen darf, dass darnach ein den Herrn bei der Parusie 
begleitendes Gefolge gedacht sei, das mit ihm aus den Himmeln 
in die Erscheinung trate. Wer diese begleitenden Heiligen dann 
waren, ist nur mit einiger Wahrscheinlichkeit zu sagen. Everling 
(S. 79) lehnt. es ab, dieselben als Engel zu fassen; und auch 
mir erscheint solche Auslegung nicht statthaft. Denn wenn auch 
das Buch Henoch sehr viel den Namen ,Heilige‘ fiir Engel ver- 
wertet, so findet sich doch bei Paulus, der eine ganze Reihe Be- 
zeichnungen fiir dieselben hat, eine solche Benennung niemals; 
vielmehr ist die feststehende Bezeichnung von durch das zvevua 
geheiligten Menschen unter diesem Namen bekannt. Freilich ist 
der Gedanke Everling’s wohl nur teilweise richtig: ,Bedeutet 
aytor hier Engel, so hat die Hervorhebung ihres Miterscheinens 
keine sichtliche Beziehung zu dem Inhalt des Briefes, bedeutet 
es aber die Christen, so steht es in augenscheinlichem und treff- 
lichem Zusammenhang mit der Frage, welche die Thessalonicher 
beunruhigt hat‘ An sich ist der Zusammenhang mit dem Inhalt 
des Briefes gegeben auch schon dann, wenn freilich nicht Engel, 
aber doch andere heilig gewordene Menschen als Begleiter des 
himmlischen Christus, also schon jetzt im Besitz des ewigen 


1) Uber die Thatsache, dass nach diesen Versen fiir die Christen 
der Tag bereits angebrochen ist, s. u. Kap. 6. 
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Lebens befindlich gedacht werden; und gerade die Christen sollem 
doch nach 4,¢ wenigstens in der weitaus tiberwiegenden Majoritat 
noch nicht bei ihm im Himmel sein, sondern erst auferweckt 
werden, kénnen also auch nicht mit ihm vom Himmel hernieder- 
kommen. Es kénnen demnach mit diesen zravrwy tov aylwv 
nur alle diejenigen gemeint sein, die schon jetzt bei ihm weilen, 
nicht aber wie Everl. u. a. wollen, alle Glieder der Christen- 
gemeinde, Auch hier wieder findet sich die Parallele mit der 
vorchristlichen Quelle E des IV. Esr. in welcher es heisst (728) 
srevelabitur enim filius meus cum his, qui cum eo sunt‘. Der 
himmlische Messias hat seine Begleiter schon dort im Himmel, 
und diese werden auch bei der Parusie in seinem Gefolge er- 
scheinen. Sollen das nach dem Sprachgebrauch des Paulus 
heilige Menschen sein, so ist die Wahl nicht schwer. Heilige 
Manner des alten Bundes, die, im Vorzug vor ihrem ibrigen 
Geschlecht, in den Himmel entriickt waren und dort schon jetzt 
ihr ewiges Leben fihrten, kannte jene ganze Zeit seit lange. 
Der zum Himmel gefahrene Elias, der Moses, dessen Grab 
niemand weiss, kommen von dort her in der Verklarungsgeschichte 


/ der Synoptiker. Henoch war gleichfalls lebend entriickt worden; 


und sowohl von Esra, als von Baruch berichten ihre Pseud- 
epigraphen ihre Himmelfahrt. Ihnen wird eine ganze Reihe 
Geistesgenossen beigesellt werden diirfen. Alle, die bei Lebzeiten 
schon das zevevaca erhalten und in sich gross gezogen hatten, 
waren ja, wie IV. Esr. 14isf. sagt, imstande, ,zu entsagen der 
Verganglichkeit, abzuthun die menschliche Last, auszuziehn die 
schwache Natur und hintiberzuwandern aus diesen Zeiten‘. So 
weilt jedenfalls oben schon eine ganze Reihe von Heiligen, die 
doch nicht zu den Engeln gehéren. Vgl. Hen. 704: ,Dort sahe 
ich die ersten Vater und die Gerechten von uralter Zeit wohnen 
an jenem Orte‘. Und dass sie als die Heiligen Christi genannt 
werden, ist fiir Paulus, nach dem alle a.t.liche Geistmitteilung 
durch Christus erfolgt ist, ja nur selbstverstindlich. Sie also 
werden als die Begleiter ihres Herrn bei dessen Parusie hier ge- 
dacht sein. Und von einer Engelthitigkeit bei diesem Akt ist 
nur 41¢ die Rede, wo es heisst: ,6rz avrog 6 uvevocg év xelet- 
guace, ey porh aexayyéhov nai év oadmuyye Jeov xavesnoerar 
az oveavov'. Mit Recht weisen Stahelin (Zur paulinischen 
Eschatologie, Jb. f. deutsche Theol., 1874, 8. 199) u. a. zur 
Ubersetzung des éy in diesen Worten auf das éy éaSdw zd 
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I. Kor. 42; hin und wollen nichts anderes, als ein deutsches ,mit, 
dadurch ausgedriickt wissen, besser wohl noch ein ,unter‘ der 
Begleitung. Unter dem auffordernden Ruf, der Stimme des Erz- 
engels, der Trompete Gottes fihrt der Herr yom Himmel herab, 
Das zédevoue hat keinen Genetiv des Subjekts bei sich; er wird 
durch die beiden folgenden epexegetischen prapositionellen Be- 
stimmungen auch iiberfliissig. Die letzte ergiebt sich als Epexe- 
gese zur ersten von selbst: denn Gott stésst natiirlich nicht selbst 
in die Posaune, sondern die Stimme des Erzengels ist eben die Po- 
saune Gottes. Und so ist denn eben diese Posaune Gottes auch 
das Geheiss, auf welches, oder unter dessen Erténen der Messias 
erscheint. Denn wiederum ist natiirlich nicht der Erzengel der 
befehlende, der vielmehr dem Messias an Wiirde weit unter- 
geordnet ist, sondern ein Befehl!) an Christus kann nur yon 
Gott ausgehn, und der Erzengel ist nur der Bote, die Stimme, 
die Posaune, deren Gott sich bedient. Diese Funktion also, der 
Geriite, der Werkzeuge Gottes, kommt auch dem Erzengel hier 
zu, wie allen Engeln, die im Buch Henoch, in der Ap. Joh. u. s. w. 
auch beim Endgericht in Thitigkeit gesetzt werden. Dass auch 


hierin die Parallele mit E aus IV. Esr. vorliegt, — ,et tuba 
canet cum sono‘ heisst es dort 623, fast woértlich sich beriihrend 
mit dem oadmtoe yao I. Kor. 1552, — wurde schon oben be- 


merkt. Offenbar aber ist es nur Ein Posaunenstoss, der dem 
Paulus vorschwebt, nicht etwa eine Mehrzahl, wie J1 in Ap. Joh. 
sie schildert. Denn nach I. Kor. ist es die goyary oadsuyé, bei 
welcher die Toten auferstehn; nach unserer Schilderung aber sind 
Posaunenstésse, die dieser voraufgehn, offenbar nicht gedacht; so 
dass die goyaty nicht die letzte ist yon einer Reihe anderer, 
sondern die letzte, die iberhaupt erténen wird, diesmal vom 
Himmel her erschallend. Dass aber eine Fortbildung dieser An- 
-schauung vom Thessalonicherbrief, der nur eine kennt, bis zum 
Korintherbrief, der ihrer mehrere hatte, stattgefunden habe, wird 
gerade bei solchen unwesentlichen Kinzelziigen, die der Apostel 
nur seiner zeitgendssischen Tradition verdankt, wohl nicht anzu- 
nehmen sein. 

Im selben Moment nun, wo die yugoa tov xvelov so év 


1) Diese Grundbedeutung des xédevoue scheint mir doch mit 
Olshausen, Stahelin u. a. gegen Schmidt, Thessalonicherbrief S. 64 fest- 
gehalten werden zu miissen. 


ail 
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mvei azcoxcdvmrerce, und er selbst unter Posaunenstoss im 


Geleit seiner Heiligen des Himmels herniederfaihrt, soll die Auf- 
erweckung der Toten und die Entrickung der lebendigen Glau- 
bigen (I. Thess.), ihre Umwandlung in die pneumatische Daseins- 
form (I. Kor. u.s. f.) erfolgen. Da jedoch diese beiden Vorgiinge 
zu bestimmt und eigenartig in dem paulinischen Evangelium ge- 
zeichnet sind und eine zu wichtige Stellung in demselben ein- 
nehmen, als dass sie anders denn in eigenem Kapitel behandelt 
werden kénnten, soll hier zunachst die Thatigkeit des Messias 
weitergezeichnet werden, welche die Fortsetzung und den Zweck 
seiner Parusie, den Inhalt seiner juéga bildet, d. h. das messia- 
nische Gericht und die Aufrichtung seiner Paovdeia. 

(3. Christus der Richter.) Zunachst liegt es auf der Hand, 
dass der eigentlich ausiibende Richter in der That Jesus Christus 
selbst sein muss. Denn nur in solchen Zweigen der Uberliefer- 
ung fehlt diese Anschauung, die entweder einen Messias iiber- 
haupt ablehnen, wie z. B. das Salathielbuch in IV. Esr., das 
nachdricklich ein messianisches Zwischenreich zwischen dem 
ersten und dem zweiten Aon und ebenso die Ausiibung irgend- 
welcher Richterthatigkeit durch den Messias abweist (55s—610, 
vgl. m. z. B. S. 48—51), — oder die das Gericht tiber die Gott- 
losen schon vorher durch die Messiaswehen vollstindig ausgefihrt 
denken; so in E des IV. Esr., in U aus Apoc. Joh., — obgleich 
dort das Lamm die 7 Siegel 6ffnet. also gleichfalls Christus als 
Urheber der vertilgenden Plagen erscheint. Uberall, wo man eine 
Parusie des Messias kennt, und bei derselben das Gericht erfolgen 
soll, ist der Messias selbst der Richter; vgl. A und M in IV. Esr., 
W in Apoc. Bar. (709) u. s. f. So wird denn auch bei Paulus 
die juzea, auch da wo sie entschieden in ihrer Eigenschaft als 
Gerichtstag auftritt, bestandig als der Tag Jesu Christi bezeichnet. 
aveyndytovg ev TF Yueoe Tov xvetov Toy ‘Ingov Xguatov' will 
Paulus I. Kor. 1g seine Leser wissen. iva v0 Tevet woe owdy ev 
TH quéoe tov avgtov ‘Ingov« heisst es ib. 5s. OTL ort yee Duay 
eouer xadamEQ “ol Uusig TUdY &v TY TUsoe TOD xveiov quar 
‘Inooo' schreibt er II. Kor. 144 und iokonar Bio: ,prdoriov ueda 
EVLOQEDTOL AUTD eivau'. ,AYOr TUsoac ‘Inoot Xeuorov' heiast es 
noch Phil. 1¢, ,iva TE eiuxguvets AOL drcgdonomor év NUE 
*Inoov Xetotov' 110 und seg xavyrc &uoi sic quéoav Xovorov‘ 
216. Und so wiinscht auch der II. Tim. 113: ,Mége ihm Gott 
Erbarmen schenken bei dem Herrn an jenem Tage‘, nennt Jesus 
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Christus als den, ,der da richten wird die Lebendigen und die 
Toten‘ 41 und hofft: ,Fiir die Zukunft liegt fiir mich bereit der 
Kranz der Gerechtigkeit, den mir der Herr geben wird an jenem 
Tage, der gerechte Richter‘ Auch in andern Ausserungen ist 
unzweideutig ausgesprochen, dass vor Jesus dem Messias bei 
seiner Parusie die Gerichtsscenen sich abspielen werden. ,Wer 
ist meine Hoffnung oder Freude oder Ruhmeskranz, wenn nicht 
auch ihr vor unserm Herrn Jesus bei seiner Parusie?* I. Thess. 
219. ,Der wird Vergelter sein fiir alles dieses‘ 4g. ,Der mich 
richtet, ist der Herr‘ I. Kor. 44, und zwar, wie fast durchgingig, 
wo der Name ,der Herr’ gebraucht ist, der Herr Jesus Christus; 
denn er fahrt fort: ,drum richtet nicht vorzeitig, bis der Herr 
kommt’ Und ganz unzweideutig sagt II. Kor. 59f: ,unser Ehr- 
geiz ist, dass wir ihm wohlgefallig seien; denn wir alle miissen 
offenbar werden vor dem Richtstuhl (@jua) Christi‘, — Dennoch 
stehn andere Ausspriiche dem entgegen, die in direkt wider- 
sprechender Anschauung nicht durch Christus, sondern durch 
Gott selbst die Richterthatigkeit ausiiben zu lassen scheinen. So 
wird gerade, wie in der Korintherstelle das Pyua Xgiotov, im 
Roémerbrief das fPyua Feov als Richtstuhl genannt 1419-12: 
,Wir alle werden uns dem Richtstuhl Gottes stellen. Denn es 
steht geschrieben: »so wahr ich lebe, spricht der Herr, mir wird 
sich beugen jedes Knie, und jede Zunge wird Gott bekennen«, 
So wird also ein jeder von uns fiir sich Gott Rechenschaft geben.‘ 
Man kénnte sagen, hier sei gerade durch die zitierte Stelle des 
A.T. die Einfiihrung Gottes als Richters veranlasst, ebenso wie 
die sonst seltene Identifizierung des xvgvog und ecg. Allein 
Phil. 2 ist doch dieselbe Stelle ohne weiteres, gerade wegen des 
xvotoc, auf Christus bezogen; und gerade hier Rom. 14 ist es 
auffallend, dass es nicht gleichfalls geschieht, da im Vers vorher 
eben von Christus die Rede war, der zu diesem Zweck gestorben 
und aufgelebt sei, um Herr zu sein tiber die Lebendigen und 
die Toten. Man miisste denn eben um dieses Zusammenhanges , 
willen das folgende 90g geradezu von Christus gesagt fassen 
wollen; was mir doch nach I. Kor. 86 ,a@AW uty sig Sedo 6 
wate “ai eic xvorog “Inootg Xgvotdc‘ trotz des in der Exegese 
gleichfalls unsicheren Rom. 95 unstatthaft erscheinen will. Zu- 
dem ist diese Stelle, die Gott als Richter darstellt, nicht ver- 
einzelt. Schon I. Thess. 313 heisst es, trotz des ,vor unserm 
Herrn Jesus‘ aus 219: ,@uéusccove év ayoovyn surceoodev tov 
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Seob nai warede fdr év ti, wagovole tod xveiov yucr. Da 
ist also die Parusie Jesu als Zeitpunkt des Gerichts zwar bestimmt 
genannt, aber doch Gott als derjenige gedacht, vor dessen Antlitz 
die Untersuchung stattfinde. Ebenso anscheinend I. Kor. 513: 
rove %w 6 Sede xouvei', Rom. 25: ,Iqoareilerc oearty) ogyipy 
éy jNucoe doyijg “at arconaht wews Otxarozgroiag tod Fer, Os 
arcodwoE Exot naTa TA EQya ator’, 36: wel MOG xgQLVEL 
6 Sedo tov xdauor', Zig: ,€v Tuéoe Ove novel 6 Edo ta xovzata 
Tov avIoumwv xara TO Evayyéhioy pov La “Inood Xguotov'. 
Indessen liegt gerade hier auch die Antwort auf die Frage, wie 
der Apostel denn wohl diese Thatigkeit zweier Richter, einmal 
Gottes und dann Christi, vorgestellt habe. Derjenige, 2& ob ca 
mavta, von dem daher auch das Gericht, der Zorn, die Strafe 
und die Belohnung ausgeht, ist und bleibt Gott Vater selbst; 
derjenige aber, d¢ ob ta mévta, durch den infolgedessen auch 
das Gericht vollzogen, die Untersuchung angestellt und die Ver- 
nichtung der Feinde ausgefiihrt wird, ist der év zedevtopate Seov 
erscheinende und richtende Jesus Messias. Denn das ,dva@ *Inoow 
Xevorotv‘ wird schwerlich Rom. 21¢ zu ,zata tO evayyélioy uov' 
zu ziehen sein, als wolle der Apostel den Teil seiner Verkiindigung, 
der von dem bevorstehenden Gottesgericht handelte, gerade be- 
sonders auf Christus zuriickfiihren, sondern es wird die nach- 
driickliche, in seinem Christusevangelium wichtige und darum 
bezeichnend ans Ende gestellte Hinzufiigung sein, dass Gott das 
Gericht (wie in Act. 1731 u. s. f.) durch Jesus vollziehen werde. 
Es empfiehlt sich diese Ankniipfung des dua “I. Xo. an das 
xoivél 0 Seog auch gerade deshalb, weil es wenig begriindet er- 
scheint, gerade denjenigen Teil seines Evangeliums von Christus 
selbst herleiten zu wollen, der auch den Nichtchristen bekannt 
war, den Paulus bereits vor seinem Christenstande von Jugend 
auf gelernt hatte, und an dem auch in rein jiidischen Phariséer- 
kreisen niemand zweifelte, dass namlich Gott die Welt und die 
verborgenen Dinge der Menschen einmal richten werde. Es ist 
also wohl Gott der héchste Richter, und in seinem Auftrage, vor 
seinem Angesicht halt der erschienene Christus das Gericht ab; 
der, durch welchen dieses selbst vollzogen wird, ist und bleibt 
eben Jesus der Herr. Nur die Belobigung, die Belohnung derer, 
welche aus dem Gericht Christi bewihrt hervorgegangen sind, 
wird von dem Allerhéchsten selbst ausgehen; wie der I. Kor. 
hofft, Christus werde das in der Finsternis verborgene ans Licht 
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bringen, die Gedanken der Herzen offenbaren (45), dann aber 
werde das Lob einem jeden von Gott zuteil werden ib. nd 
gerade das besagt auch die vorhin zitierte Rémerstelle (2) ,0¢ 
a7c00Wwoet Exaotw xara ta zoya adtod’. Die Thatigkeit Christi 
also erstreckt sich in Wirklichkeit hauptsichlich auf das, was 
unter dem Namen ,Gericht‘ begriffen wird: die Untersuchung, die 
Aufdeckung der verborgenen Dinge und die Vernichtung ae 
Gottesfeinde. 

In der Darstellung der Form seiner Parusie, die wir unter 
No. 2 betrachteten, scheint nur fiir eine Aktion gerade gegeniiber 
den Feinden des Reichs, den Unglaubigen kaum ein geeigneter 
Platz zu sein. Er kam dort, wenigstens nach der Schilderung 
des Thessalonicherbriefes, nur aus dem Himmel heraus, nicht 
aber auf die Erde herab; denn die Glaubigen wurden ihm ent- 
gegengerafft in die Luft. Das Schicksal der Unglaubigen, iiber 
die nun gleichzeitig das Gericht ergehen miisste, ist dabei an- 
scheinend garnicht bedacht. Allein wenn auch dieser Brief in 
seiner friihsten Auspragung paulinischer Eschatologie, dem Zweck 
seiner Entstehung entsprechend, das Gericht iiber die Unglaubigen 
in den Hintergrund treten lasst, so fehlen ihm die festliegenden 
Grundlagen eines solchen doch nicht. Und es ist selbstver- 
stindlich, dass Paulus, der eine voraufgehende Vertilgung der 
Erdbewohner durch Messiaswehen welterschiitternder Art nicht 
kennt, dieselbe im wesentlichen dem Tag des Gerichts vorbehalten 
haben muss. Denn die Welt in ihrer erdstofflichen Substanz, 
wie wir Kap. 2 sie kennen gelernt haben, ist zu widergdttlich, 
zu verworfen und lebensfeindlich, als dass sie bestehen bleiben 
kénnte. Das Hervortreten der unverginglichen, kraftdurchdrun- 
genen Himmelswelt muss die Krisis fiir diese Erdenwelt einleiten. 
Und wenn er auch mit dem wahrhaften Genius der Religion und 
der Liebe, dem nicht an dem Verderben anderer, sondern an 
seiner und seines Geschlechtes Seligkeit gelegen ist, weit 6fter, 
eingehender und absichtlicher bei dem Gedanken an die Be- 
seligten, als an die Verdammten verweilt, so ist doch eben die 
Scheidung in die owfduevor und die dzcoddv'uevor ihm gewiss; 
und die azwdea der letzteren, soweit sie nicht schon geschehen 
ist, muss in der nuégga tov xveiov sich vollenden. Dass er 
auch im Thessalonicherbrief an sie denkt, wird aus der voriiber- 
gehenden Erwihnung der xadevdovvec, der wedvoxcuevor 57 er- 
sichtlich, die der Tag des Herrn eben wie ein Dieb itberraschen 
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werde 54. Und noch mehr, wenn er 119 den Herrn bezeichnet 
als tov Ovouevoy &% TiS Oeyig Tig Fexoueévng, wo gerade der sich 
ergiessende Zorn als das wesentliche Merkmal jenes Tages aut- 
tritt. Nimmt man dabei hinzu jene Entriickung in die Luft und 
beachtet, dass diese Entriickung nach dieser Stelle die Errettung 
vor dem kommenden Zorn bedeutet, so scheint der letztere sich 
iiber die Erde und ihre dann zuriickbleibenden Bewohner er- 
giessen zu sollen. So erscheint der Herr nicht nur als Begliicker, 
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sondern als Racher auch 46: ,0 xvolog &x0txog 7eQi mart 


sottwy‘; und sehr nachdriicklich spricht davon 53: ,élotvarae 
OAsFo0g Womeg 7 Wily tH ev yaotei éyoton, xai ov un exqpv- 
ywowv'. Und wenn darum auch nach der Schilderung Kap. 4 
der Herr garnicht auf die Erde herniederkommt, so ist doch nicht 
die Vorstellung die, dass lediglich nach Art der Assumptio Mosis 
die Glaubigen hinaufgerafft werden und von da auf ihre Feinde 
herunterschauen, letztere also, wenn auch von der Seligkeit aus- 
geschlossen und ihrer Gétzen beraubt (Ass. Mos. 107), doch un- 
vertilgt auf der Erde zuriickbleiben; sondern er muss vielmehr 
auch yon oben her durch seine iiberirdischen Machtmittel seine 
richtende Thatigkeit austiben. Und dass diese Vorstellungen, 
wenn auch eben selten genannt, doch unter der Decke der ihm 
wichtigeren Gedanken sich forterhalten haben, zeigt das dftere 
Eingehn des Romerbriefs auf die ogy, welche bei der Parusie 
zum Ausbruch kommen werde, wonach sich die messianische Er- 
rettung gleichfalls als eine Errettung aus dem kommenden Zorn, 
wie in I. Thess. 110, darstellt. Vgl. Rom. 25 ,dnoavelterg 
ceavt@ ooyny év jucoe doyis‘, wobei diejenigen, die ungehorsam 
wiren der Wahrheit, Ceyi, vai Iuucds, FAlwug xai orevoywola 
betreffen wird. 

(4. Die Form des Richtens.) Die Art nun, wie der Messias 
als Bringer dieser Ubel, als &dsvxog wei wavtwy tovtwr aut- 
treten wird, ist in der Form seines Erscheinens begriindet. Dass 
das Gericht iiber die Missethater von oben her, durch eine iiber- 
irdische Kraftwirkung geschehen miisse, wurde eben schon _ be- 
merkt; und wenn man sich erinnert, wie diese Kraftwirkungen — 
der in der Geistsubstanz existierenden Wesen als stofflich wirk- 
liches und wirksames Ausstrémen dieser Substanz gedacht wurde, 
so wird man auf eine Vorstellung kommen, die nun thatsichlich 
in dem, was zeitgenéssische Quellen iiber diesen Vorgang be- 
richten, ihre deutliche Best&tigung findet. Nach der Sap. Sal. 
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ging in Egypten die Gottesemanation des Adyog vertilgend auf 
die Erde hernieder; 1715f.: ,6 reavTodLvayiog oov Aoyos an ov- 
eavorv &% Ieovar Baorherdy deb couog mohewuorns ets Méooy 
TIS chedotac qAato yhs. Eos ose aid avurcoxgltov ercuvayiiy 
gov Péguy, QL OTAC exchiquoey Ta reévta Iavatov. xal oveavod 
uév Hrevero, BeByner 08 Exci yys. In ganz analoger Weise, nun- 
mehr aber auf den Messias-Menschensohn iibertragen, schildert 
die Vernichtung der Gottesfeinde bei der Parusie die Quelle M 
in IV. Esr. 139 f.: ,et ecce, ut vidit impetum multitudinis venientis, 
non leyabat manum suam, neque frameam tenebat neque aliquod 
vas bellicosum, nisi solummodo vidi, quomodo emisit de ore suo 
sicut flatum ignis, et de labiis eius spiritus flammae, et de lingua eius 
emittebat scintillas et tempestates, et commixta sunt simul omnia, 
hic flatus ignis et spiritus flammae et multitudo tempestatis.‘ 
Hier ist die nicht in kriegerischen Formen, sondern einzig durch 
tiberirdische Mittel, durch die von seinem Munde ausgehenden 
Feuerstréme wirkende Richterthatigkeit des Messias anschaulich 
gezeichnet. In der Deutung wird der Sache noch eine greifbarere 
Form gegeben: das Feuer, welches von seinem Munde ausgegangen 
ist, ist ,das Gesetz, welches feueraéhnlich ist‘. Durch dieses 
feurige Gesetz, — man vergleiche die Geistsubstanz,das als _ 
Feuer aus dem Himmel strémende~Gesetz auf Sinai u. s. w. — 
werden gleichzeitig die bésen Gedanken ans Licht gebracht und 
die Feuerqualen, denen die Ungerechten anheimfallen sollen, aus- 
geiibt: ,et improperabit coram eis mala cogitamenta eorum et cru- 
ciamenta quibus incipient cruciari, quae assimilatae sunt flammae, 
et perdet eos sine labore per legem, quae igni assimilata est‘, 
1337f. Diese verbrennende Wirkung der Geistsubstanz, aus der 
das Gesetz besteht, und die an denen sich 4dussert, die nicht 
selbst die pneumatische Substanz in sich haben, kann man auch 
im Talmud noch finden; so wenn (bei Weber a. a. O. S. XIV) 
yom Rabbi Jonathan ben Usiel, einem Schiiler Hillel’s, berichtet 
wird: ,Wenn er sass und mit der Thora sich beschaftigte, so 
verbrannte jeder Vogel, der tiber seinem Haupte flog Weber 
fiigt hinzu: ,denn es waren die Engel rings um ihn versammelt, 
um Worte der Thora aus seinem Munde zu héren‘. Ich kenne 
den Kontext der betr. Stelle nicht und kann daher nicht beur- 
teilen, ob derselbe zwingt, diese Erklarung der Vogelverbrennung 
anzunehmen. An sich ist, wie wir aus dem vorhergehenden er- 
sehen kénnen, auch ohne dieselbe das aus dem Munde des Rabbi 
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gehende Gesetz selbst kraft der pneumatischen Substanz, die ihm 
zugrunde liegt, imstande, diese Verbrennung auszuiiben. Im an- 
deren Falle wire der Geiststoff der Engel das verbrennende 
Feuer, dem die hindurchfliegenden Végel ohne weiteres erliegen. 
— So wirkt das aus dem Munde herausgehende Wort des 
Menschensohns kraft seines eigenen pneumatischen Wesens in 
greifbarer Wirklichkeit das, was durch Feuer oder Licht sonst 
ausgeiibt wird: es erhellt und es verzehrt das, was an sich selbst 
nicht diese pneumatische, kraftige Lichtsubstanz hat, was dem 
finsteren, ohnmiachtigen Erdenstoff angehért. Und durch diese 
Hypostasierung des gesprochenen Worts als einer Ausstrémung 
des zvetuc wird die géttliche Wunder- und Kraftwirkung in der 
That vortrefflich erklart. Der zravrodtvauog Aéyog geht in der 
lichtvollen Kraftgestalt eines pneumatischen Dinges oder Wesens 
aus dem entsendenden Sprecher hervor, dringt als der ,leichtbe- 
wegliche, vielteilbare‘ Geist mit seiner d’vauig in die Dinge ein, 
auf welche er wirken soll, und nimmt hier alle Veranderungen 
vor, die dem géttlichen Willen entsprechen, seien sie verzehrender 
oder belebender Art). Die Wunderwirkung speziell durch Feuer 
bei der Parusie hat auch Apoc. Bar. 5139: ,propter hoc ignis 
cogitationes eorum devorabit, et in flamma examinabuntur curae 
renum eorum; veniet enim iudex et non tardabit‘. Auch hier 
ist es das Feuer, welches der kommende Richter mit sich fihrt, 
was gleichzeitig die aufhellende und die verzehrende Thitigkeit 
austibt, verzehrende, ,quia lezem meam non noverunt‘, weil sie 
das Gesetz nicht im Herzen haben und darum die innere Waftfe 
nicht besitzen, welche gegen das Feuer der Geistsubstanz 
schiitzt. Hiitte jene pneumatische Flamme, welche von dem 
iudex veniens aus in die Herzen der Menschen eindringt, daselbst 
das Gesetz gefunden, das mit seiner pneumatischen Substanz 
— Esra trinkt es als fliissiges Feuer IV. Esr. 1439f. — dort 
Wohnung gemacht, so hiitte sie an diesem Seuédeov eben keine 
verbrennende und an dem yom Gesetzesfeuer durchgliihten Herzen 
keine quilende Wirkung ausiiben kénnen. 


*) Durch diese Auffassung des wretua als eines mechanisch wir- 
kenden Fluidums kénnen denn auch solche Ausserungen kommen, wie 
Luc. 846: pero wou tho éya yao Eyvun divaue &ednlvdviay dm euod', 
vgl. Me. 530, wofiir Mt. 922 bekanntlich noch das einfache ,dein Glaube 
hat dir geholfen‘ aufzeigt. 
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Wir haben hier den Schliissel zu der Frage, wie die pri- 
fende, richtende und ev. vertilgende Thatigkeit des Messias Jesus 
bei seiner Parusie yom Himmel her vorgestellt werden kénne. 
Viele Ausspriiche thut der Apostel, welche an diese ihm iiber- 
lieferten Anschauungen, die mit seinem sonstigen Weltsystem in 
vollstem Einklang stehn, bedeutsam sich anlehnen. Dass der 
Tag des Herrn ,in‘ oder ,mit Feuer‘ erscheinen werde, haben wir 
nach I. Kor. 313 schon gesehen. Dort wird geradezu gesagt, 
dass dies Feuer, das in der Begleitung des himmlischen Herrn 
hervorbricht, die aufhellende, priifende und unter Umstinden 
auch bestrafende Thitigkeit ausiibe. Wenn dies pneumatische 
Feuer sich ergiesst, dann wird das Werk jedes Menschen, von 
dessen greifbarer Aufbewahrung wir im vorigen Kapitel handelten, 
sich zu bewahren haben. Hat es einen pneumatischen Stoff, 
entspricht es dem einzig stichhaltigen Jeugdcov, das vorhanden 
sein mnss, dem in den Menschen eingegangenen Jesus Christus, 
der das zvevuc ist, so kann es in diesem Feuer nicht verbrennen. 
Ist es jedoch von anderer, sarkischer Natur, so wird der Mensch 
selbst zwar eben wegen jenes gelegten Jeugdiov nicht ganz ver- 
nichtet werden kénnen, wieviel auch an ihm, wegen der noch 
starken erdstofflichen Substanz, vertilgt werden muss — adr0c¢ 
dé owdSijoetar, ovtwsg 68 wg did zevgdg —; sein Werk aber wird 
verbrannt werden, und dies eine Strafe fiir ihn sein, da die 
ovégavog tig dcgr¢, die er sich sonst bereitet hatte (s. u. No. 4), 
nun fehlt. So ist das Geschick der Christen. Und dass es in 
der That wortlich und wirklich so zu nehmen sei, darf man nicht 
mit einem ,man presse doch die Bilder nicht so‘ sich zu _ver- 
schleiern suchen. Aus dem Bild ist der Apostel bereits mit V. 13 
herausgetreten, gerade mit der Aussage, dass der Tag des Herrn 
mit Feuer offenbar werden wiirde. Denn in dem vorangegangenen 
Satz, dass dieser Tag es zeigen werde, ob Gold, Silber, Edelsteine, 
Holz, Heu oder Stoppeln auf den gelegten Grund aufgebaut 
worden sei, liegt die Veranlassung zur Begriindung desselben 
durch die abermals bildliche Aussage von dem Feuer, womit er 
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kommen werde, durchaus nicht. Ein Gerichtstag vielmehr pflegt / 


die Natur der Gegenstiinde, die er priifen will, doch nicht da- 
durch festzustellen, dass er sie verbrennt, sondern dadurch, dass 
er sie genau in Augenschein nimmt und besichtigt. Giebt er 
stattdessen fiir das ,4 yao jugoa dyAwoe‘, wofir ein weiterer 
Grund ganz fehlen kénnte oder bei bildlicher Behandlung eine 
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juridische Form an die Hand gabe, als Grund an ote ev mvel 
anconxadtretevac’, so kann sich das nur darin begriinden, dass er 
eben thatsichlich dies Sachverhiltnis fiir bevorstehend ansieht. 
Es muss ihm thatsiichlich dieser Gerichtstag von andern seines- 
gleichen dadurch sich unterscheiden, dass er mit einem Feuermeer 
kommt und den Wert oder Unwert der zu untersuchenden Gegen- 
stinde einfach darnach bemisst, ob sie unter seiner Feuersglut 
bleiben oder zergehen. Wenn es dabei yon den Christen heissen 
muss, dass sie aus dieser grossen Feuerverbrennung gerettet her- 
vorgehn werden, — eben weil das zvedua Xgtotov ja in ihnen 
ist, — so ist das bei den durchweg sarkischen Menschen nicht 
der Fall. Sie haben kein zie, gag oder ddga in Gestalt des 
mcvevuce dem entgegenzusetzen, sie bestehen noch ganz éy oagxt, 
d. h. also & p9oge, éy Godeveig, und sie miissen daher unter 
dieser Feuersglut mit ihrer pneumatischen Kraft ohne weiteres 
vergehen, — ganz nach Art des IV. Esr. 143s: ,perdet eos sine 
_ labore per legem (wofiir natiirlich bei Paulus das myetya einzu- 
- setzen ist), quae igni assimilata est‘. Dass es diese unentrinnbare 
Vernichtung ist, dem die Unglaubigen an diesem Tage entgegen- 
sehen, dariiber ist sich auch der Thessalonicherbrief schon klar: 
exclotatar ohedgog nai ov uy expvywows 53. Und auch er 
hat die Auffassung, dass dabei die qjuéea, die den Herrn doch 
oben in der Luft lasst, also gleichfalls durch himmlische Kraft 
von dort her richtend vertilgen muss, nur denen etwas anhaben 
kénne, die nicht schon etwas von seinem Licht in sich haben, 
sondern noch ganz év oxdrec sind 54ff. Das ,plétzliche Verderben‘ 
gilt nur denen, welche yvvxtdg nai oxotove sind, nicht den 
Christen, welche viol gwrdg xai viol jugeag genannt werden 
miissen. Das scheint anfinglich nach dem Zusammenhang nur 
so verstanden werden zu sollen, als seien die Christen gefasst 
auf das Kommen des Tages; denn V. 4 sagt er, dieselben seien 
nicht éy oxdver, Iva 4 hueoa duag wo xdéw~ys xatakaBy; sie 
seien vielmehr alle Sdhne des Lichts und Séhne des Tages. 
Scheinbar meint er damit, sie seien so wachsam auf das Kommen 
des Gerichts, wie man am Tage sei, und brauchten darum nicht 
zu befiirchten, von ihm iberrascht zu werden, wie von einem 
Dieb in der Nacht. Allein dass das doch nicht so aufgefasst 
werden soll, zeigt V. 6. Dort leitet er namlich vielmehr aus 
der Thatsache, dass sie Séhne des Tages waren, erst die Mahnung 
her, nun auch wie am Tage wachsam und niichtern zu sein. 


i oes 


gianna nel ua 


il 


eo 


249 


Darnach ist ihre Qualitét als viol qwrdg xai viol quéoag nicht 1 
eine bildliche, von ihrer Wachsamkeit hergeleitete, sondern eine 
solche, die ihnen innerlich und wesentlich anhaftet, ganz gleich, 
wie sie sich nun yerhalten. Weil sie Séhne des Lichts sind, 
sollen sie vielmehr bestrebt sein, nun auch in einer Weise sich 
zu betragen, die dieser Beschaffenheit entspricht. So ist das wv 
Licht, diese Substanz des Tages, ihr unveriusserlicher Besitz ge- 
worden und bewirkt, dass sie, gleichviel ob sie wachen oder 
schlafen, zusammen mit dem Herrn, der fir sie gestorben ist, 
leben kénnen V.10. So kann sie der Tag, weil sie schon selbst 
einen Teil des Tages, das mtg, das gwe, womit er erscheinen 
wird, in sich tragen, nicht xavalafetv, ihnen kein Gdedoog 
_bringen. Dass dagegen diejenigen, welche das nicht besitzen, 
sondern ganz éy ozdvec sind, Qual und Vernichtung finden 
miissen, ist ebenso begreiflich. Auch hier ist also der Tag “ 
wesentlich in seiner Fille des Lichts im Gegensatz zur_herr- 
schenden Finsternis gedacht, also wohl auch als éy-7cvgi er- 
scheinender, und dieses wiederum Bateouses ole und 
Verderben bringend. Von der aufhellenden Thatigkeit spricht _/ 
z. B. auch I. Kor. 45: ,fw¢ Gy 2dn 6 xve.os, o¢ nai pwrice 
Ta zovmta tov oxdtovc’. Das kénnte an sich gewiss auch ein 
bildlicher Ausdruck sein, in demselben Sinne, wie wir von einem 
Anslichtbringen sprechen. Allein einmal will das ox6toc, aus 
dessen Hille er das Verborgene ans Licht foérdern soll, dazu 
sich nicht gut fiigen. Denn die Finsternis in bildlichem Sinne, 
— wenn sie ja in rein bildlichem Sinn tiberhaupt fir Paulus 
existiert —, hat ja fir ihn regelmassig den Beigeschmack des 
Bésen, Siindlichen, vgl. rotvg év oxdve ovtag u.s.f. Hier aber 
wendet er das verbergende oxérog auf sich selbst an und be- 
trachtet auch sich selbst als noch im ozérog befindlich, woraus 
erst der anbrechende Tag des Herrn befreien und das in dieser 
Finsternis verborgene aufklairen werde. Da ist denn das Dunkel ,/ 
doch wohl wieder in seinem eigentlichen Sinne gedacht, in 
welchem es dem strahlenden Lichtglanz der himmlischen Welt 
gegeniibersteht. Dies Dunkel verbirgt auch die im Herzen ver- w 
borgenen Geheimnisse, seien sie guter oder béser Art, und lasst 
nicht zu, dass die innere Beschaffenheit so deutlich sichtbar am- 
tage liegt, dass sich die Menschen untereinander oder auch nur 
sich selbst so ,klar erkennen, wie sie erkannt sind‘. Das 
Himmelslicht, das am Tage des Herrn das Weltall durchflutet, 
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wird auch diese verfinsternden Hiillen des erdstofflichen Leibes 
durchdringen und die dort im Herzen verborgenen Gedanken 
ans Licht bringen: ,in flamma examinabuntur curae renum eorum’. 
— Mehr aber noch, als diese Erwigung, dringt zu solcher Auf- 
fassung dieses Verses die Thatsache, dass, wenn die Anschauung 
von dem herausbrechenden, gleichzeitig aufklirenden und das 
Sarkische verzehrenden pneumatischen Lichtstrom einmal da ist, 
auch hier die Wirklichkeit der Vorstellung zur Wahl des Aus- 
drucks gefiihrt habe. 

(5. Das Gericht iiber die Bésen.) Eine wichtige Folge dieser 
Form des messianischen Gerichts, die gleichzeitig zur Bestatigung 
derselben dient, ist, dass an demselben nun alsbald die endgiltige 
Vernichtung der Gottlosen vorgeht, also eine ewige Qual der- 
selben — was wir schon oben andeutend streiften — ausge- 
schlossen ist. Es liegt dies einmal schon darin begriindet, dass 
der Apostel nur eine Auferstehung der Gerechten kennt. Davon 
wird das folgende Kapitel handeln. Wenn nun die vorher 
bereits gestorbenen bei dem Endgericht garnicht auferweckt 
werden, um gleichzeitig gerichtet und einer ewigen Strafe iiber- 
geben werden, so ist klar, dass auch fir den ganz geringen 
Prozentsatz all der Millionen azodAvueror, die im Lauf der Welt 
tiber die Erde gegangen sind, der nun das Ende erlebt, gleich- 
falls keine ewige Strafe festgesetzt werden kann. Denn es wire 
‘ sonst eine vollig ungerechtfertigte, ungleichmissige Verteilung 
des ewigen Geschicks gleichwertiger Menschen ausgesprochen. 
Es ist also klar, dass auch die Bésen, welche den Tag des 
Herrn erleben, durch das Gericht nur dem Schicksal anheimge- 
geben werden, dem die vorher gestorbenen Ungliubigen schon 
vorher verfallen sind: einer Vernichtung fiir ewig, einem Tod, 
der keine Hoffnung auf Wiederbelebung iibrig lasst. Damit er- 
scheinen die @zcodAvuevor genau in der Higenschaft, die wir 
bisher stets an ihnen angenommen haben: nicht als die, welche 
zu ewiger Qual verdammt sind, sondern als solche, welche ein- 
fir allemal vernichtet werden. Und so ist dieser Verbalstamm 
und die davon abgeleiteten Nomina, die an sich nichts als die 
einfache Vernichtung ausdriicken, die Bezeichnung, die durchweg 
fiir das Schicksal der Ungerechten gewihlt wird. Zwar ist das 
an dem Gerichtstag eine angst- und schmerzensvolle Vernichtung. 
Diejenigen, welche denselben erleben und sich nichts als Zorn 


fir ihn aufgehauft haben, werden von Entsetzen ergriffen werden, 
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wenn er erscheint, und das Feuer yom Himmel wird sie ver- 
brennen. »Iyoaveilers Ceavr(y ogy év quéoe oeyig ... OG 
arcodwoe éxdorm nate ta foya avtol,... toig dé es equdetag 
nai acerdortor dh dele, ‘ccc ahaa 0 tH adtxia, dgyr xo 
Svudc. Fhivig zai orevoziogia éxt maoav wWoyny avIeurmov 
Tob xatepyalouévov tO xaxor, Rom. 25ff. Und nach dem 
Thessalonicherbrief: ,éiovatrar CleFoog womeg 4 wdiv ti, év 
yaoter éyovon, «ai ov wry éxpdyworrs 53. Aber es ist doch 
eben das Verderben, welches sie ergreift, eine einmalige Aus- 
tilgung fiir immer; wie in IV. Esr. 1333: ,perdet eos sine labore 
per legem, quae igni assimilata est‘, wofiir es in der Vision selbst 
heisst 1311: ,et succendit omnes, ut subito nihil videretur de 
innumerabili multitudine nisi solummodo pulvis cineris et fumi 
odor’. So ist das Geschick, welches die abtriinnigen Israeliten 
in der Wiiste traf, ein Typus fiir das, was den der Ungerechtig- 
keit gehorsamen bevorsteht. Auch von ihnen heisst es I. Kor. 
1010: ,axwdovto a0 tov dhodoertov. Taira dé tvmtinwe ovvé- 
Povey éxelvoic, éyoagy dé mQ0¢g vorvdEeciay Huw, sig od ta 
tély TOV aitvorv xaryytnsev’. Die azcideca, der jene anheim- 
fielen, war keine andere, als die der Austilgung aus dem Leben. 
Und so ist das einmal ein Beispiel, in welchem Sinne Paulus 
das Verbum azcoddvodat gebraucht, und gleichzeitig eine Be- 
zeichnung des Schicksals, das er auch jetzt noch fir die Kinder 
der Ungerechtigkeit erwartet. Er will dasselbe hier auch fiir die 
als méglich betrachten, welche durch die Taufe mit Christus 
vereint sind und das zevedya erhalten haben; denn von ihrem 
Verhalten nach der Taufe und der Geistempfangnis werde es 
doch noch abhingen, ob sie auch in der Gemeinschaft mit dem 
Herrn bleiben und das zvevpa behalten. Er weist darum hin 
auf das Beispiel des Volks in der Wiiste. Auch jene waren auf 
Moses getauft, also zu gleicher Gemeinschaft seines Sterbens und 
Lebens mit ihm verbunden, wie die Christen mit Christus; auch 
sie hatten das zveiua gegessen und getrunken; und man hatte 
darum denken kénnen, dass eine azcwieva fiir sie nicht méglich 
gewesen wire. Dennoch ist sie geschehen, weil sie gemurrt, den 
Herrn versucht (und damit sein vernichtendes Gericht herausge- 
fordert haben ,awidwyto a0 tiv OpEewrs 109), weil sie Hurerei 
getrieben (und damit das myvedya in ihrem Leibe verletzt, dem 
Satan aber, dem Fiirsten der sinnlichen Lust, wieder Raum ge- 
geben haben, vgl. I. Kor. 6isf., 75; Everling S. 23f.), weil sie 
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endlich Gétzendiener geworden und damit freiwillig aus dem 
Reich des zcveiua in das der dimonischen Gewalten, der Firsten 
dieser Welt, zuriickgetreten sind. Aus eben diesen Griinden kann 
also auch heutzutage noch das einmal gewonnene zvet'ua wieder 
verloren gehen. Das ist der Sinn von I. Kor. 55: eig odedgor 
tig oaguds, iva tO mredua owdy év ti queoe Tod xveiov 
quay ‘Inoob Xg.ocoi‘. Nicht als kénne das wvevua auch ver- 
nichtet werden. Dass dieser vielmehr agSagrov, Cwozcoroty u. s. Ww. 
ist, steht genugsam fest. Sondern es heisst: ,damit das zvetua 
ihm erhalten bleibe und somit an jenem Tage gerettet, auferweckt 
werde und in dem himmlischen Leibe erscheinen kénne (s. Kap. 5).‘ 
Denn nur das zvevua und die pneumatischen Wesen werden, 
wie gezeigt, alsdann gerettet, die sarkischen aber verfallen der 
Vernichtung. Wide indessen der Blutschinder durch Fort- 
setzung seiner Unzucht das Fleisch noch weiterhin stirken und 
der auaotia vollends die Herrschaft tiber sich wieder einriumen, 
so wirde das zvetua ihm wieder verloren gehn, und nichts fir 
die Rettung am jiingsten Tage iibrig bleiben, da alles erdstoff- 
liche ja dann vernichtet wird. In dieser Auffassung allein er- 


klart sich die héchst merkwirdige Anschauung, dass die einfache — 


schleunige Abtétung des Fleisches dem Menschen Ursache seiner 
ewigen Errettung sein kénne. Dichte Paulus wie ein moderner 
Mensch, so kénnte doch solches Heil nur dadurch  bewirkt 
werden, dass man ihm zuredete, ihn besserte, ihn wieder auf den 
rechten Weg zuriickbrachte, nimmermehr aber dadurch, dass man 
mitten in seinen Siinden ihn ins Jenseits beférderte. Fir Paulus 
liegt das anders. Fiir ihn beruht die Méglichkeit der Errettung 
lediglich darauf, dass man an jenem Tage mvetua besitze, bei 
welchem ihm in diesem Fall die sittliche Seite ganz durch die 
physische in den Hintergrund gedriingt wird. Sein Satz, dass. 
ol'te r0evor ovtE EidwAoAareat OvTE moLyoL xT. BooLdelay Seod 
zAnoovouryoovoty I. Kor. 69f. gilt ihm fiir die zégvor nur in- 
soweit als durch die zogveta noch nicht ganz wieder die oag& 
das zcvevua aus dem Leibe verdringt habe. Wenn ein Hurer, 
der das zevetua besitzt, — diese Vereinigung halt er also fir 
méglich, ebenso wie in 6isf. u. 6. — nur méglichst rasch ge- 
tétet wird, sodass das Fleisch nicht mehr Zeit bekommt, das: 
mevevua ganz zu verdriingen, so ist das das beste Mittel, ihm 
das ewige Heil zu sichern; wenngleich ja natiirlich die Glorie- 
des himmlischen Leibes desjenigen, der inzwischen pneumatische- 
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Werke geschaffen und im Himmel aufgespeichert hat, unendlich 
viel grésser werden wird. Vgl. u. Auch hier ist das odedoog, 
da es ein Verderben des Fleisches ist, natiirlich einfache zeitliche 
Vernichtung, nur dass es hier von dem Gotte Tod, dem Satan 
selbst vollzogen wird, wahrend die messianische Vernichtung 
durch den Messias und das Feuer seines mvedue erfolgt. Als 
Vernichtung erscheint sie auch I. Kor. 11, wo von dem zoiua 
die Rede ist, das der Christ sich zuziehn kénne, der den Trank 
des Herrn unwiirdig trinke. Dies zeiua besteht noch 1139 in 
Schwachheit, Krankheit und Tod, dieser einfachen Vernichtung 
des Fleisches. Es ist das aber wiederum in der Hand des Herrn 
gegeniiber seinen Glaubigen nur ein Erziehungsmittel, dessen er 
sich bedient, damit sie nicht mit der Welt dereinst zugrunde ge- 
richtet werden brauchen, — ,iva w1 oty Ty xooum xataxgrIauEr. 
Die jetzige rechtzeitige Vernichtung auf Zeit soll der dereinstigen 
ewigen Vernichtung fiir immer vorbeugen. Das xoiua aber giebt 
auch dem zataxzgivery seinen Inhalt; wo immer das Gericht ge- 
dacht ist, da erscheint es als Vernichtung. Und so heissen die, 
welche diesem Schicksal nach ewiger Bestimmung entgegengehn, 
dem Inhalt dieses Schicksals gemiss: oxevy xatnotiopéva sic 
azcwhecav Rom. 922. Diese Vernichtung fiir immer ist die einzige 
ewige Strafe. Ubrigens ist diese ganze Vernichtung nicht der 
Akt eines Moments, sondern einer langeren Frist an dem weit 
ausgedehnten Gerichtstage, wie sich unter No. 7f. noch heraus- 
stellen wird. Etwas anders ist der Gerichtstag bei denjenigen 
zu denken, welche Christum in sich aufgenommen und bis ans 
Ende in sich bewahrt haben. Diese werden namlich unmittelbar 
bei dem Erschallen der Posaune, also gleichzeitig mit dem Heraus- 
treten des Herrn aus den Himmeln, in den himmlischen Leib 
verwandelt bezw. mit himmlischem Leibe auferweckt. Ihre Er- 
rettung geht also gewissermassen ohne Gerichtsakt vor sich. 
Dennoch ist unzweifelhaft, dass auch tiber sie ein Gericht abge- 
halten wird; ,vgl. codg yao mwévtag yuds pavegwIijvar dei eu- 
moootev tov Byuatog Xovotod, tva xoutortvar ~Exaotog ta ove 
tov owmatog xth.., Il. Kor.519u.6. Auch bei ihnen bringt das 
hervorbrechende pneumatische Licht die Gestalt des inneren 
Menschen zum Vorschein und zeigt ihn in seinem nunmehr un- 
verkennbaren gréssern oder geringeren Wert, um gleichzeitig nach 
Massgabe des im Himmel vorhandenen, in dem ,Buche des Lebens‘ 
(Phil. 43) eingetragenen Lebenswerkes eine Bestrafung oder 
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/ Belohnung zu vollziehen. Doch ist dabei nicht die Frage, ob 


owtiela oder axdiea, da die owrreia ihnen sicher ist, vgl. 
I. Kor. 315: ,€ tevog co éoyov xataxanoerer, Cyurodyoerat, 
abtog 0é owdnoEta, oltwg dé we dia zcvg0g‘, — sondern nur, 
ob gréssere oder geringere doa. S. hieriiber Kap. 5. 

(6. Das Gericht tiber den xoouog und seine Méchte.) Von 
grosser Wichtigkeit jedoch fiir das Gesamtbild der paulinischen 
Eschatologie ist, dass es mit einem Gericht iiber die Menschen 
allein an jenem Tage nicht gethan ist. ,érel ag nouvel 6 Dog 
tov z~dcuov;° fragt Rom. 3¢. Und es ist dem Apostel in der 
That voller Ernst, dass der ganze zoomog solle gerichtet werden. 


J Wir haben in Kap. 2 gesehen, wie der gesamte xdamoc ovto¢ 


so durch und durch von dem Bésen durchseucht ist, dass der 


‘ gesamte Weltstoff das Prinzip, weil der Wohnsitz des sitt- 
V lichen wie des eudimonistischen Ubels geworden ist. Drum ist 


es nicht anders méglich, als dass der Tag, welcher die doy7 
AyD) > =~) 2 ‘ ~ Los \ 2 , oe 
Seod a7 oveavod énxl mwaoav aoéBEcav nat adixiay ausschiitten 


_/ wird, dem ganzen zoouog die Vernichtung bringe. Zu diesem 


gehéren nun nach unsern obigen Untersuchungen nicht nur die 
Menschen und die vernunftlose Schépfung, sondern vor allem 
auch Satan und sein Reich, der Gott und die Fiirsten dieses 
zoouocg, die gesamten Geister, die nicht in der himmlischen, 
sondern in der irdischen Welt ihre Behausung und ihr Dasein 
haben und mit ihren Kraften das Bestehen dieser erdstofflichen 
Welt vor dem Verfall bewahren, es jener himmlischen Welt 
gegentiber zu kraftigen suchen. So liegt dem erscheinenden 
Messias vor allen Dingen auch dies Amt ob, zunichst tiber die 
gesamte von der a@gagtia und g$oge durchdrungene xtiouc, 
dann aber oder zugleich iiber die sie beherrschenden Michte, 
die gottesfeindlichen xoouoxeatogec Gericht zu halten. Und hier 
kostet es einen hirteren Kampf. Die Vertilgung der schwachen 
allein in der oag§ bestehenden Menschen war leicht geschehen; 
diese Wesen aber, vom Satan-Tod bis zum geringsten seiner 
Engel herab, setzen ihre dimonische Kraft dem himmlischen 
Herrn entgegen. Es fragt sich, ob dieser Kampf unbedingt zum 
Sieg fiihren muss, und mit welchen Mitteln er gefiihrt wird. 

- Dass der Messias siegreich gegen die gottfeindliche Geister- 
welt auftreten werde und auch iiber sie das Gericht hereinfiihren, 
stand schon vor Paulus fest. Ja, das Brechen dieser Damonen- 


krafte wurde als eine der wichtigsten Thatsachen der letzten 
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Zeit betrachtet. Nur ob dasselbe in rein forensischen Formen 
des Gerichts, oder in Kampfesweise geschehn solle, dariiber gehen 
die Uberlieferungen auseinander. Bekannt ist das Gewicht, 
- welches das Volk und die pharisiischen Kreise auf die Macht 
Jesu iiber die Dimonen legte, sowie die Frage, durch welche 
Mittel er das vermége. Waren die Mittel nicht gleichfalls da- 
monische, so zeigte er sich damit thatsichlieh als den ,Herrn 
der Geister, als welcher Gott selbst in den Bilderreden des 
Henoch standig bezeichnet wird, und in welche Wiirde der 
Messias dadurch gelangt, dass er ,im Namen des Herrn der 
Geister‘ (536 u. 6.) auftritt. Gerade in jenem Buch ist das in 
Gottes Namen iiber die Geister und Engel ausgeiibte Gericht 
durch den Messias mehrfach Gegenstand der Schilderung. ,Ihr 
machtigen K6nige, die ihr auf Erden wohnen werdet, ihr sollt 
meinen Auserwahlten sehen, wie er auf dem Throne meiner 
Herrlichkeit sitzt und den Asazel und seine ganze Genossen- 
schaft und alle seine Scharen richtet im Namen des Herrn der 
Geister‘ 554. ,Und er setzte sich auf den Thron des Herrlich- 
keit, und die Summe des Gerichts wurde ihm iibergeben, dem 
Menschensohn, und er lasst vergehen und verderben die Siinder 
von dem Angesicht der Erde und die, welche die Welt verfiihrt 
haben (d. s. die éyenyogec, die gefallenen Engel s. Kap. 6 ff.). 
Mit Ketten werden sie gebunden, und an ihren Versammlungsort 
des Verderbens werden sie eingeschlossen, und alle ihre Werke 
verschwinden vor dem Angesichte der Erde‘. In J}! aus Apoc. 
Joh. sind es himmlische Engel, die fiir den Messias den Kampf 
gegen den Satan und seine Machte fithren, 209. 14; aber auch 
hier erfolgt eine Uberwindung derselben fiir die Zeit der mes- 
sianischen Herrschaft sowohl wie fiir die Dauer der darauf fol- 
genden Ewigkeit. Fir Paulus sind gewisse, in Kap. 6 zu be- 
handelnde Ereignisse voraufgegangen, durch welche Jesus Christus 
den Sieg gewonnen hat, der ihn befahigt, am Tage seiner Parusie 
selbststindig die WVernichtung dieser Gewalten vorzunehmen. 
Hier ist nur das festzustellen, was an diesem Tage selbst ge- 
schehen wird, ndmlich dass dies Gericht iiber sie thats&chlich 
stattfindet, dass es im wesentlichen durch ihn selbst stattfindet, 
dass es jedoch eine geraume Zeit in anspruch zu nehmen scheint, 
und hierdurch der Tag des Herrn auf eine Zeitdauer ausgedelint 
wird, welche den Anschauungen vom tausendjaihrigen Reiche sich 
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Nach Rom. 818 ff. soll bei der ,Offenbarung der Séhne 
Gottes‘ die ganze xziovg befreit werden aus dem Zustande der 
Vergiinglichkeit und Nichtigkeit, in dem sie sich jetzt befindet. 
Nach I. Kor. 13 sollen zcoopytela, yy@ous, yAW@ooar einmal yer- 
nichtet werden, d. h. alle jetzigen, in Erdenformen sich voll- 
ziehenden Funktionen und Ausserungen des Menschengeistes 
auch der frémmsten Art werden yertilgt werden, weil sie an 
Erdenorgane gebunden sind, durch die Finsternis des Erden- 
stoffes verschleiert werden und darum alles nur stiickweise 
bieten kénnen. ,orav dé In 10 védevov, TO éx pégovg naTaQ- 
ynIjoerar’. Das sind beides Anschauungen, die zueinander 
stimmen. Sie zeigen die Erwartung einer Vernichtung des gegen- 
wartigen Weltzustandes und der irdischen Daseinsformen, das 
Kommen eines vollkommenen Zustandes. Und Rom. 8 zeigt, 
dass dies Kommen nicht nur gedacht wird als ein Kommen der 
himmlischen Welt anstelle der irdischen, sondern dass er auch 
diese selbst einer Verklarung am Tage des Herrn noch wirdigt’). 
Das ist ein Gedanke, dessen Milde und menschliche Warme 
manche seiner verjenseitigenden Zeitgenossen nicht kennen. Das 
Salathielbuch hegt nicht mehr soviel Liebe zu der Gesamtheit 
des Geschaffenen, mit dem es das Los des Erdendaseins teilt. 
Mit brennendem Verlangen denkt es nur an das méglichst rasche 
Vergehen dieser weiten Welt. ,Denn das Ubel ist gesit, und 
das Gute kann nicht kommen, bevor der Ort vergangen, wo- 
hinein es gesit worden‘. Deswegen kann diese Welt kein Glick 
und keine Tugend mehr schauen. Auch Paulus weiss, wie wir 
gesehen haben, die Welt seit Adams Fall von unheilbarem Ubel 
ergriffen, von Siinde und Tod durchdrungen. Aber er erbarmt 
sich doch dessen, dass diese Schépfung nicht aus eigenem Willen, 
sondern durch des Menschen Schuld auf Gottes Geheiss mit 
unter die Knechtschaft gebeugt worden, in die der Mensch aus 
eigenwilliger That getreten. ,Denn der Hitelkeit ist die Schépfung 
unterthan gemacht, doch nicht freiwillig, sondern um dessent- 
willen, der sie unterthan hat, auf Hoffnung’. Und wenn auch 
der Gott dieser Welt in sie hineingedrungen in seinen Hypostasen 
Siinde und Tod und unter dieser Knechtschaft sie halt, und 


*) Warum die xrfovs nicht etwa blos als Zusammenfassung der 


Tierwelt, sondern der ganzen Schépfung zu fassen sei, ist oben S. 145 
gezeigt worden. 
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wenn darum freilich, solange sie in diesem verlorenen, von dem 
Bésen durchseuchten Erdenstoff besteht, eine Heiligung oder Be- 
seligung oder ein Aufhéren des héchsten Ubels, der Vergiinglich- 
keit nicht méglich ist, so hofft er doch auch fiir sie noch einmal 
eine Befreiung aus diesem Dasein. ,Sie wird befreit werden zu 
der Freiheit der Kinder Gottes. Da es eine Befreiung ist &zr6 
_ tg dovdiag tig pPoeae V. 21, so ist die Freiheit der Gottes- 
- kinder, zu welcher sie befreit werden soll,-eine Freiheit von der 
Verginglichkeit, d. i. die Unverginglichkeit. Und da die Ver- 
ganglichkeit und die Unverganglichkeit haften an den beiden Stoffen 
oag& oder yovs a0 vig einerseits und mvevua andererseits, so 
muss auch die xtiowg in derselben Weise, wie er es von den 
glaubigen Menschen erwartet, umgeschaffen werden zu einem 
Dasein im pneumatischen Himmelsstoff. Es ist wie Apoc. Joh. 
211: ,xal eidov oveavor xaivor nai yiy nai‘, nur dass er den 
Himmel nicht neu zu sehen braucht, da dieser fiir ihn allezeit 
die Statte des mvevua bildete. Von seinen eigenen Worten sind 
zum Vergleich heranzuziehen die Worte II. Kor. 517: ,e¢ tig & 
Xouor@ nowy xtiows’ ta aoyaia wapidde, idod yéyovey naw’, 
- Die Einzigarkeit aller pneumatischen Mitteilung durch die Person 
’ Jesu Christi, die sich durch den ganzen Paulus hindurchzieht, 
lasst schliessen, dass auch fiir die Neuwerdung der xtioug selbst 
Rom. 8 in irgend einer Weise ein éy Xovor@ eivae als Grund- 
bedingung hinzuzudenken sei. In welcher Weise das geschehn 
_kann, wird am besten dadurch klar werden, wenn man sich er- 
innert, welches die persénliche Ursache ist, durch welche sich 
der xd0uog ovtog in seinem gegenwartigen elenden Bestande be- 
findet. Sie ist ¢vy catavé, év mvevuate tot aimvog tovrov. Es 
war der Satan, der in auagrie und Savarog von ihr Besitz er- 
griffen hat und die dovdta tig pdIogas tiber ihr erhalt; und es 
sind die @eyorreg tov xoomov tovrov, die unter diesem Oberherrn 
den Erdenstoff und alle seine Elemente als ihre Behausung inne 
haben und in seinem gegenwartigen Zustand erhalten. Es wird 
also eine Befreiung aus diesem Zustande nur dann mdglich sein, 
wenn diese Machte, die ihn aufrechterhalten, tberwunden sind, 
und ein anderer Herr, Christus mit seinem zrvetua, an ihre Stelle 
tritt. Dieser eschatologische Zug von der Befreiung der Schépfung 
’ fordert also eine Uberwindung der irdischen Geistmachte, des 
Satans, der Elementargeister u. s. f. durch das messianische 
Gericht vor der Neuschaffung der Erde; und wenn darum unsere 
Kabisch, Hschatologie. lye 
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obigen Untersuchnngen iiber deren Existenz und Wirksamkeit 
richtig waren, so wird diese azcodvtgworg vig xtioews nicht an 
den Anfang, sondern an das Ende des Gerichtstages gesetzt 
werden kénnen. Wenn die azoxagadoxia tig “tioewg THY 
arconahowuy tov vidy tot Feot azcexdéxerat, so geschieht das, 
weil, wie wir gleich sehen werden, durch diese aozxahvyug der 
Zeitabschnitt und die Handlungen eingeleitet werden, welche 
auch zu ihrer Befreiung fiihren. Zu demselben Ziele fiihrt auch 
eine andere Erwigung. Ob der Thessalonicherbrief die Neu- 
geburt der Erde auch schon erwartet, ist freilich durchaus nicht 
festzustellen, da es nur eine dusserst gliickliche Begegnung ge- 
nannt werden kann, dass uns der Rémerbrief in dem kurzen, 
ganz beilaufig auftretenden Passus diesen interessanten Zug pau- 
linischer Hoffnung bewahrt hat. War aber jener Glaube vor- 
handen, — und da er bereits vorchristlich war und spezifisch 
christliche Gedanken nicht enthalt, ist kein Grund da, warum 
Paulus erst in seinem Christenstande ihn sich angeeignet haben 
sollte —, so kann er auch in diesem Brief die Neuschaffung der 
Erde jedenfalls erst an den Schluss des Tages des Herrn ge- 
legt haben wollen. Denn wenn etwa gleichzeitig mit der Ver- 
waudlung der Gliubigen auch die der Schépfung vor sich ginge, 
so ware durchaus kein Grund vorhanden, weshalb diese dann 
noch in die Luft entriickt wirden, um dort ihren Herrn zu 
treffen. Das Verweilen des letzteren in den oberen Regionen 
und die Hinaufhebung der Beseligten in die Luft setzt vielmehr 
voraus, dass die Erde noch eine zeitlang in einem Zustande ver- 
harrt, der sie noch nicht geeignet macht, den Wohnsitz fiir den 
Messias und die Glieder seines Reiches der Seligen abzugeben. 
Dieser Zug setzt also mit voller Bestimmtheit einen Zwischen- 
zustand im Sinne eines tausendjihrigen Reiches voraus. Ein 
, definitiver Zustand wird mit der Parusie noch nicht geschaffen. 
Fir die gwfouevor nicht, denn sie kommen noch nicht in die 
Himmel hinein, an die Statten der héchsten Vollendung, sondern 
bleiben in der Luft, wohin ihnen der Herr mit seinem Gefolge 
aus den Himmeln heraus entgegenkommt. Und fir die éoddd- 
uevoe gleichfalls nicht, denn es bleibt noch die Erdenwelt in — 
einem nicht vergeistigten, zur Stitte der himmlischen Seligkeit 
noch nicht faihigen Zustande bestehen. Es miissen also vor 
allen Dingen die sie aufrecht erhaltenden und bewohnenden 
Elementargeister und englischen Weltfiirsten vorlaufig noch be- . 
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stehen bleiben, die ihr den Karakter des “00M0g OvtTog auch 
weiterhin anhaften lassen; — denn dass jene Anschauungen der 
Angelologie auch schon im Thessalonicherbrief vorliegen (Ever- 
ling a. a. O. S. 77 ff.), ist selbstverstindlich, da gerade dieser 
Theil seiner Weltanschauung wohl unzweifelhaft aus seiner vor- 
christlichen Teilnahme an den Begriffen seiner Zeit sich her- 
schreibt. Die Vernichtung der Weltgeister, deren Dasein fiir das 
Fortbestehen der Erdenwelt in ihrer gegenwirtigen Form die 
Grundlage bildet, soll also auch hier nicht sofort bei der Parusie, 
etwa gleichzeitig mit den siindhaften Menschen, erfolgen, sondern 
wird einem spateren Zeitpunkt vorbehalten. So ergiebt sich aus 
dem Thessalonicherbrief dasselbe Ergebnis, wie aus den Haupt-— 
briefen: dass die Parusie erst einen Zwischenzustand einleitet, 
- dass der ,Tag des Herrn‘ iiber einen langeren Zeitabschnitt sich 
erstreckt, innerhalb dessen noch eine Reihe von Ereignissen erst 
erfolgen miissen, ehe der Endzustand, gleichzeitig mit Umge» 
staltung der Erdenwelt zu pneumatischer Daseinsform, her- 

gestellt wird. 
Die haufiger besprochene Stelle I. Kor. 1504 f. bietet dazu 
nur die entschiedene Bestatigung. ,Denn wie in Adam alle 
sterben, so werden in Christus alle lebendig gemacht werden. 
Jeder aber in der ihm eigenen Stellung (im Sinne von ,Platz, 
Reihenfolge‘, s. Holsten, Ev. des Paulus I, 8. 419 und nicht in 
dem von ,Abteilung‘, ,Klasse‘, wie Riickert, de Wette, Schmidt 
(paul. Christologie S. 134) u. a. wollen); als Erstling Christus, 
darauf die Christushérigen (Holsten) bei seiner Parusie. Dann 
ist das Ende, wann er sein Kénigtum iibergiebt dem Gott und 
Vater, wann er vernichtet haben wird jedes Fiirstentum und jede 
Macht und Kraft. Denn er muss koéniglich herrschen, bis dass 
er wird gelegt haben alle seine Feinde unter seine Fiisse. Als 
letzter Feind wird vernichtet der Tod. Denn alles unterwarf er 
ihm unter seine Fiisse. Wann er aber wird ausgesprochen haben, 
dass alles unterworfen ist, so offenbar ausser dem, der ihm alles 
unterworfen hat. Wann aber ihm wird alles unterworfen sein, 
dann wird auch der Sohn selber dem sich unterwerfen, der ihm 
alles unterwarf, damit Gott sei alles in allem‘. Wie man hieraus 
folgern wolle, dass mit der Parusie das Ende eintrete, und nicht 
vielmehr gerade das Gegenteil, ist mir nicht ersichtlich. Es 
ist m. E. ohne Frage der Satz Holstens richtig (S. 421): 
Dies fordert nach der Auferstehung der zum Leben bestimmten 
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noch die Vernichtung aller widergéttlichen Miachte des vergang- 
lichen, vor allem aber des Todes. Diese Vernichtung ist der 
Inhalt des Kénigtums Christi‘, Und wenn diese Vernichtung 
der Inhalt des Kénigtums Christi ist, und dieselbe erst nach der 
Auferstehung der Toten erfolgen soll, — dafiir wird unter No. 8 
_ auch noch der stringente Beweis erbracht werden — so hebt also 
eigentlich die Baotdela Xovovot erst mit der Parusie und Aut- 
erstehung an. Dann aber ist sicherlich nicht die Parusie und 
das tédoc zeitlich unmittelbar verbunden; denn das tédog er- 
folgt nach V. 24 dann, wenn er dem Vater die faovdeia ab- 
‘tritt. Diese aber kann er doch nicht wohl in demselben Augen- 
blick abtreten, in dem er sie antritt; vielmehr muss eine. ge- 
wisse Dauer ihr unter allen Umstéanden zukommen. Darauf 
fiihrt auch gerade das eira V. 24, woraus man das Gegenteil 
folgern will, ganz von selber. Denn das ézevta V. 23 zeigt, 
dass Paulus die einzelnen Stufen, in denen er die letzten Dinge 
sich entwickeln lassen will, keineswegs als unmittelbar verbunden 
denkt, und dass das ,darauf‘ keineswegs einem ,alsbald darauf* 
gleichkommt. Da vielmehr das éevta in V. 23 doch die ganzen 
Jahre von Christi Tod bis zur Parusie, also nach der Abfassungs- 
zeit des Korintherbriefs zum mindesten 20 Jahre umfasst, so 
bleibt fiir das eizva eine mindestens ebenso lange Frist offen. 
Und wenn einmal eine Frist geéffnet ist, wenn das eita nicht 
die unmittelbare Folge, sondern nur die zeitlich getrennte Stufen- 
folge bezeichnen soll, so ist fiir die Abgrenzung dieser Frist 
vollig freier Spielraum gelassen. Es ist dann hier nur davon 
die Rede, dass gewisse Abschnitte zu beachten sind, die nach- 
einander vorgehn, bevor der Endzustand aller Dinge eintritt. 
Die erste Stufe bildet die Auferweckung Christi, die zweite die- — 
jenige seiner Reichsgenossen bei seiner Parusie, die dritte das 
Ende. Zwischen die zweite und die dritte fallt die Paotheta 


we 


/ Xovorov. Mit der Parusie tritt er sie an, mit dem Ende tritt 


er sie ab. Ihr Inhalt ist die allmihliche Vernichtung aller 
widergottlichen Geistmichte und zwar als letzten des Todes. 


- Gerade aus diesem letzten Zug will man wieder das zeitliche 


Zusammenfallen von Parusie und Ende folgern, weil die Ver- 
nichtung des Todes doch mit der Auferstehung eins sei. Allein 
auch das ist durchaus nicht richtig. Zwar ist nach V. 54f. mit 
der Auferstehung der Sieg ttber den Tod erschienen, und diesem 
v der Sieg entrissen. Aber ein anderes ist die Besiegung des 
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Todes (— die thatsiichlich schon lange erfolgt ist, s. Kap. 6 
und bei der Parusie nur sichtbar werden wird —), ein anderes 
seine eigene Vernichtung. Durch die Einreihung unter die 
Engelwesen, die agyai, duvduerg und ékovalae ist, wie wir schon 
sahen, der Tod hier als persénliches Wesen gedacht. Und dass 
diesem auch in der Apoc. Joh. erst seine Opfer entrissen werden, 
und dann erst eine persénliche Vernichtung erfolgt (Apoc. Joh. 


201sf.), haben wir gleichfalls schon oben erértert. So ist es 


nichts ungereimtes, sondern etwas, das ganz in der Natur der 
Sache liegt, wenn erst die dem Tod entrissenen und einem andern 
Herrn, dem lebendiggemachten Christus, anheim gegebenen Wesen 
aus ihrem Schlaf erweckt und zu ihrem Herrn versammelt werden, 
und alsdann die Geistmichte, denen sie so lange unterthan ge- 
wesen sind, persénlich nach und nach der Vernichtung anheim- 
fallen. Dass von~ diesen gottfeindlichen Geistern der Tod der 
letzte ist, dessen Besiegung gelingt, zeigt ihn nur als den Firsten, 
den miachtigsten und am schwersten tberwindbaren unter ihnen, 
als den Gott dieser Zeit, alias Satan selbst. Erst wenn auch 
er vernichtet worden, ist dem Kénig des messianischen Reichs das 


All unterthan, kann durch die Befreiung der bis dahin noch ihrem 
_ Aftergott Tod unterworfenen xztiovg diese zu der Freiheit, d. i. 


Unverginglichkeit der im pneumatischen Stoff lebendigen Gottes- 
kinder umgeschaffen werden, nach dieser ,grossartigen Weltan- 
schauung des Paulus, dass in die urspriinglich unvergingliche 
Schépfung durch die Siinde der Tod und die Verginglichkeit 
eintrat (Holsten a. a. O. S. 420). Noch eine Thatsache scheint 
mir jedoch an dieser Vernichtung des Todes zu haften, Das 
Verbum xatagyeiy bedeutet augenscheinlich nicht nur ein Fesseln, 
Knechten, Verdammen u. dgl., sondern ein wirkliches vélliges 
Aufzehren dieser Wesen durch das zvetya, sodass thatsachlich 
nichts von ihnen iibrig bleibt. Das ist auch schon deswegen 
notig, weil sonst nicht am Schluss ,Gott alles in allem‘ sein 
konnte. Ist aber eine solche Vernichtung des Gottes Tod ge- 
dacht, die nichts von ihm iibrig lisst, so erstreckt dieselbe sich 
sicherlich auch auf das ganze Reich desselben, auf den Scheol, 
den Hades. Diese Vorstellung liegt auch in jener Apoc. J} in 
Ap. Joh. vor, wo es heisst: ,xad 6 Savatog ual 0 adyg éPdr- 
Sroav sig tip Aiuryy cod zvgd¢‘, wobei gleichfalls der Gedanke 
der ist, dass hierin alles, was Tod heisst und ist, verzehrt wird: 
ovtoce 6 Savatog 6 detteeéc gore‘. Das gleiche muss auch bei 
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“Paulus gedacht sein. Denn er hat unfraglich ebenfalls den 
Scheol und denkt auch die Gestorbenen als seine Bevélkerung 
noch existierend, wenn auch nicht in Lebenskraft, sondern als 
Schemen, etwa wie in Apoc. Bar. 515: bestindig hinsiechend, 

vv vergehend, schwindend. So wird Rom. 149 iva xat vexowy 
nai Covtwy avecetons an ein wirkliches Dasein auch der Toten 
gedacht, tiber die nur, sofern sie ihm angehéren und mit seinem 
avetua umkleidet sind (s. Kap. 5), nicht der Sdvatog (adys, 

/ oatavag o. dgl.), sondern Christus Herr ist. Und noch deut- 
licher ist das der Fall I. Kor. 1529, wo die Thatsache erwahnt 
wird, dass lebende noch fiir Tote sich taufen lassen, um ihnen 

, noch die Gemeinschaft mit Christus und dadurch die Méglichkeit 
der Auferweckung zu erwirken. Da Paulus dies Verfahren der 
Korinther kennt und nichts dagegen hat, vielmehr bei seiner 
Beweisfiihrung mit auf diesen Umstand baut, so muss er von 
der Anschauung ausgehen, dass auch die, welche noch nicht bel 
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a a! Lebzeiten das unvergingliche zvetua gewannen, dennoch nach . 
ied dem Tode noch irgendwie im Scheol, wenn auch noch so kliag- ; 
“ -  * lich, tot, ohnmichtig, ein Dasein fithren. Dies ganze Reich des : 
Todes, der Hades mit seinen Bewohnern muss bei jener Ver- : 
nichtung des Todes selbst als letzten Gottesfeindes mit aus- — 
getilgt werden. Auch die, welche bei der Parusie noch ihre 

a 4” anwheve fanden, d. h. in den Hades hinabgeschickt wurden, 

_~ “hes werden mitsamt dem Hades selbst und allen andern ihn noch 
2 erro hevélkernden Schemen und mitsamt dem Gott des Todes : 

schwinden, von dem zrvedua des siegreichen Gottessohnes iiber- 
wunden, und nicht mehr sein. Und dann ist in der That Gott — 
alles in allem. 
(7. Die Thitigkeit der Heiligen.) Aber wenn diese Thitig- 
keit des Austilgens seiner dimonischen Widersacher den letzten, 
lingsten und glorreichsten Tgil an dem Tage des Herrn aus- 
macht, so ist doch weder sie, noch das Gericht tiber die tbrige 
ihm feindliche Welt, allein das Werk des Messias Jesus. Bei 
dem ersten Akt seiner Parusie, bei der Erweckung der Toten 
und Errettung der Lebenden hat er sich vervielfaltigt. Er hat J 
viele Briider bekommen, er ist der erste geworden unter einer 
grossen Reihe von Sdhnen Gottes. Das folgende Kapitel wird 
zeigen, wie weit sich diese Gleichheit erstreckt. Hier ist nur die 
Thatigkeit noch zu besprechen, zu welcher der Tag des Herrn 
diese von ihm erworbenen und gewonnenen Briider und Glieder 
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seines Reichs noch vor dem Ende beruft. Es ist die Teilnahme 
an seinem Amt des Richtens und zwar sowohl des Gerichts iiber 
die bis zuletzt ungliubig gebliebenen Menschen, das unter No. 5 
dargestellt wurde, als auch des eben erérterten Richtens ‘tiber 
die nicht zu ihm ee meatsn ee. 1 00% OldaTE OTL Ot EyLoL 
TOY “x00LOoY sa sled ual eb ey tui “giverau 6 x00M06 avaktot 
ove xoitygiwy éhayiotwy; ov% vtdate Ott ayyéhoug xoLvotuer, 
untiye Buwtixe®; so adussert sich I. Kor. 62f. der Apostel in 
stolzem Bewusstsein der alles iiberragenden Wiirde, die dem 
Christen kein Engel noch Fiirstentum noch Gewalt mehr rauben 
kann. Darnach sollen die Christen selbst dermaleinst das Amt 
der Richter iiber den xdouog tibernehmen, wobei er die zu dem 


x000¢ gleichfalls gehérenden Engel, — das sind nach unsern 
: - . > 

obigen Ausfiihrungen eben jene aeyal, duvcduerc, éS0volar, xoouo- 

NOCTOLEC, OTOIYEla TOL xdauov Tov'rov —, ausdriicklich hervor- 


hebt. Befremdlich ist diese Teilnahme an dem Amt des Messias 
kaum mehr, wenngleich die volle Begriindung erst Kap. 5 ge- 
bracht werden wird. Erscheint Christus bei seiner Parusie mit 
den ayLol, so liegt eine Hinzuziehung derselben zu dem Werk, 
das den Inhalt von dem Tag des Herrn bildet, gleichviel ob 
unter dem ayior Engel oder Gerechte aus friiheren Zeiten ge- 
meint sind, ganz in der Nahe. Und wieder von diesen zu den 
aus der Errettung als ovupogqor tig eixovog tov Xgvotov her- 
vorgegangenen Heiligen des neuen Bundes ist nur ein Schritt. 
Treffend weist Everling a. a.O. S. 18f. zur Begriindung solcher 
Anschauung in vorchristlichen Literaturerzeugnissen auf das 
Richteramt hin, das Henoch bereits bei dem Fall der Wachter 
iiber diese im Auftrage Gottes ausgeiibt hat. Vgl. Hen. 13. ff: 
;Und siehe ein Traum kam zu mir, und Gesichte fielen auf mich, 
und ich sah das Gesicht eines Strafgerichts, dass ich es den 
Séhnen des Himmels anzeigen und sie schelten sollte. Und als 
ich aufgewacht war, kam ich zu ihnen, und sie alle sassen ver- 
sammelt zu Ublesjdél, was zwischen dem Libanon und Sénésés 
liegt, trauernd, mit verhiillten Gesichtern. Und ich redete vor 
ihnen alle die Gesichte, die ich in meinem Schlafe gesehen hatte, 
und begann jene Worte der Gerechtigkeit zu reden und die 
Wachter des Himmels zu schelten‘. Die Engel, welche Mt. 13 39 
als Seguotai bei der grossen Ernte genannt werden, sind wohl 
weniger zum Vergleich heranzuziehen, da dort die eschatologische 
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Vorstellung mit ihrer Héllenqual u. s. w. sich zu der paulini- 
schen sehr fremdartig verhilt. Wohl aber ist darauf hinzu- 
weisen, dass bei der Errettung den Glaubigen nicht nur eine die 
Engel iiberragende Stellung auch sonst zugewiesen wird (Apoc. 
Bar. 512 ,excellentia autem erit tunc in iustis magis, quam ea 
quae in angelis‘, s. u.), sondern dass bei Paulus die Tdentifikation 
der év Xguotw@ bvteg mit Christus gerade auch zum nolvey sie 
yornehmlich befahigt. In welcher Weise dasselbe ausgeiibt werden 
sollte, als erleuchtendes und gleichzeitig verzehrendes Ausstrémen 
des zxveduca Christi, ist oben dargestellt worden. Und gerade 
dieses besitzen die Christen ja in so vollem Masse, dass sie 
schon jetzt jene aufhellende Thiatigkeit, die gewissermassen 
einem geiststofflichen votg im zyvetua entspricht, auszuiiben be- 
fahigt sind. 6 zcvevpatixdg dvaxgiver meévta, adbtog dé bw 
ovderog avanoivetou’ sagt er I. Kor. 215. Und was ist der Be- 
weis dieses Satzes? Das Zitat: ,cig yao @yyw vody xvetov, O¢ 
ouupipacer adrov; rustic 0& vodv Xootov eyouer’. Der zcvev- 
uctixdg, der in Geistsubstanz aus dem Tod der Taufe neu- 
geborene Mensch, ist ja in diesen Zustand versetzt, hat das 
mvevua erhalten durch die Vereinigung mit Christus. Und diese 
Vereinigung ist so real, so umfassend und wirklich, dass die 
Dinge, die von dem vovg Christi ausgesagt werden — bei der 
erwihnten stiéndigen Deutung des xtgzog auf Christus —, ohne 
weiteres auch auf die Christen zu tibertragen sind. Weil seinen 
Sinn niemand erkannt hat, so kann auch den der Christen niemand 
durchdringen, aufhellen, zurechtweisen; und umgekehrt, weil er 
durch die vielbesprochene diévauug des wvedua imstande ist, alles zu 
durchdringen, alles zu durchforschen bis in die Tiefen der Gottheit 
hinein,so kommt diese Thitigkeit auch den Christen zu, die nicht 
nur seine sittliche und religiése Qualitit, sondern in voller Wirklich- 
keit sein wvevua und darum auch seinen yvovg samt aller in- 
tellektuellen Fahigkeit desselben erlangt haben. So sind sie denn 
auch bei dem Gericht, nach Offenbarung ihrer wahren inneren Gestalt 


in sichtbaren Formen, erst recht imstande, dieselbe Thitigkeit. 


auszuiiben, die von ihrem Haupt ausgeht. Auch sie kénnen 
nun den ,vielteilbaren, leichtheweglichen Geist‘ ausstrémen lassen. 
und dadurch die Winkel der Finsternis aufhellen und das in 
schwachem Erdenstoff existierende verzehren. Namentlich aber 
auch den Vernichtungskampf gegen die an den Erdenstoff ge- 
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bundenen und in ihrer Herrschergewalt bereits gebrochenen 
(s. Kap. 6) dimonischen Michte, Elementargeister u. s. f, kénnen 
sie an der Seite ihres Herrn durch die dtvawig des zveduce be- 
bestehen. In der That ist durch das 7 ov« oidare, womit der 
Apostel diese Bemerkung einleitet, sichergestellt, dass er, wie die 
eschatologischen Dinge iiberhaupt, so auch diese Einzelheit der 
herrlichen Christenzukunft bei seiner miindlichen Predigt in dieser 
wesentlich heidenchristlichen Gemeinde zum Gegenstand nach- 
dricklicher Belehrung gemacht hat und sie als zum ABC ihres 
christlichen Bewusstseins rechnet, von welchem praktischen Ge- 
brauch zu machen er sie auffordert. Und wenn er dabei an 
iiberlieferte Vorstellungen seiner Zeit ankniipft, so hat er die- 
selben doch in der grossartigen Geschlossenheit seiner Weltan- 


- schauung und in der Kraft seiner selbstgestaltenden Uberzeugung 


weit tiber das geliufige Mass erhoben. 

(8. Die Dauer des Tags; das tausendjihrige Reich.) Das 
wird jedoch aus diesem Zug noch zur volligen Evidenz gebracht, 
dass der Tag des Herrn nicht als ein Moment, sondern als eine 
lange und in vielen Einzelstufen sich abwickelnde Frist anzu- 
sehen ist. Denn selbstverstindlich kann diese Richterthatigkeit 
der owlouevor erst beginnen, nachdem das Gericht iiber sie 
selbst beendet ist, nachdem die Werke jedes einzelnen unter 
ihnen vor dem Richtstuhl Christi offenhar geworden sind, und 
ein jeder davongetragen hat ta dud tod owuatog medg & ézcoaker. 
Und auch dass das Gericht itber die moa aeyn xai maoa 
ékovola xai dvvauic, als deren letzter der Tod vernichtet werden 
soll, nicht bereits vor der Auferstehung, etwa wahrend des gegen- 
wirtigen Wartens auf die Parusie, zu geschehen habe, sondern 
erst nach derselben beginne, nachdem die owlouevoe in den 
Zustand versetzt sind, in welchem sie an dem Gericht iiber diese 
Engelmichte teilnehmen kénnen, ist damit endgiiltig erwiesen. 
Wenn es also heisst: ,de% yag -avrdy Paotlevey cyor ov I 
mavtag tovg éyIoovs V0 TOG 7ddag avtod‘, so ist, wie auch 
iiberall sonst, die Dauer seiner Paotheter auf die Zeit nach seiner 
Parusie verlegt. Und wenn dann diese Paovdeia einmal ein 
Ende finden soll, wann der letzte Feind vernichtet sein wird, 
und er die Herrschaft dem Vater zuriickgiebt, so wird die Paou- 
Agia Xouotod gedacht in der Form eines zwischen der Parusie 
und dem letzten Ende alles Wechsels liegenden ,tausendjahrigen‘ 
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Reichs. Es ist identisch mit der mueega tov zxvelov; und die 


lange Dauer eines Tags, die der Dauer eines ganzen Reichs ent- 


spricht, ist nicht zu verwundern, da ja dieser ganze alwy eine 
yvé war Rom. 1312, also auch der Tag des Herrn nicht mit dem 
Massstabe eines kurzen Sonnentages sich messen lasst. Wie 
lang er nach Paulus sich ausdehnen soll, ist nicht festzustellen. 
Bekannt ist ja, dass nach Apoc. Joh. 202 ff. (bei Spitta J%) die 
Berechnung auf 1000 Jahre angestellt ist. Und da diese Be- 
rechnung an den Begriff der Linge eines Herrntages ankniipft 
nach Ps. 9015 (vgl. Schiirer a. a. O. S. 458. Gfrérer II, 254 
und die bei Schiirer zitierten talmudischen Stellen. Weber 8. 356), 
Paulus aber den Namen jjucoa rod xreiov fiir diese Zeit geradezu 
als Terminus braucht, so ist nicht unméglich, dass er zu der- 
selben Berechnung geneigt hat. Auch die Stelle IT. Petr. 33 ,¢y 
d& totro wu) herSarérw buds, ayarytol, Ore ula ipuea sac 
uvelm wg ylhia én uai xihia en Wg pia Tuga’ nebst den 
vortrefflichen Ausfiihrungen Spitta’s dazu, ist hierherzuziehen. 
Daraus, dass Paulus in seinen Sendschreiben die Frage nicht 
erwaihnt, darf nicht geschlossen werden, dass sie ihm gleichgiiltig 
gewesen, oder er in seiner Eschatologie keinen Platz fiir sie 
gehabt habe. Vielmehr zeigen die plétzlich auftretenden Be- 
merkungen, die auf vieles andere ganz zufallig ein Schlaglicht 
warfen, dass er manche Dinge bei seiner miindlichen Belehrung 
so nachdriicklich behandelt hat, dass er die schriftliche Ein- 
schirfung derselben ohne besondre Gelegenheit nicht fir er- 
forderlich halt. Jedenfalls ist ja das berichtet, dass die Dauer 
dieses glorreichen Herrentages, dieses Kénigreichs Christi, erst 
mit der Vernichtung des Satans und der durch sie méglich ge- 
wordenen Neuschaffung auch der von der dovdla tig ptogasg 
erlésten Erdenwelt ihr Ende findet. 

Noch haben wir aber die Beschaffung der Seligen, welche 
als erste Erzeugnisse jener juéea dies himmlische Reich be- 
vélkern und die Glorie seines Kénigs teilen, niher ins Auge zu 
fassen. 
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Die Auferstehung und die Errettung. 


1. Alleinige Auferstehung der Gerechten. — 2. Ihre materielle Grund- 

lage. — 3. Die Auferstehung als Parusie der Christen durch Gottes 

Kraft. — 4, Form der Auferstehung. — 5. Auferstehung vor der Parusie. 

— 6. Begriff, Hergang und materielle Grundlage der Errettuag. — 
7. Die durch sie vermittelten Giiter. 


(1. Alleinige Auferstehung der Gerechten.) Es ist schon an 
mehreren Stellen die Thatsache gestreift worden, dass an der Aufer- 
weckung der Toten, die Paulus kennt, nur die Gerechten teilnehmen 
sollen. Und aus der Wertung des héchsten Gut’s bezw. des héchsten 
Ubels, wie aus der Form des Strafgerichts, die wir kennen 
gelernt haben, ergiebt sich das mit gleichmassiger Konsequenz. 
Wenn das Gericht in der einfachen Vertilgung der nichtgéttlichen 
Substanz bestand, die durch die géttliche Substanz ins Nichts 
zuriickgefiihrt wird, so bleibt fiir eine Auferweckung der Ver- 
nichteten kein Raum; und wenn andererseits Leben das héchste 
Gut, Vergehen das héchste Ubel war, so war kein anderes Straf- 
gericht, als das der Riickfiihrung ins Nichts zu erwarten. That- 
sichlich kennt nun Paulus, so eingehend er sich mit der Auf- 
erstehungsfrage beschaftigt, lediglich eine Auferstehung der 
Frommen. Schon I. Thess. 4 tréstet er die zweifelnde Gemeinde 
nicht etwa durch Hinweis auf eine dereinstige allgemeine Auf- 
erstehung, bei welcher den Frommen die ihnen bestimmte Seligkeit 
nicht entgehen kénne, oder gar durch irgend eine Lehre von der 
Unsterblichkeit der Seele; sondern er baut den Auferweckungs- 
glauben lediglich auf die Gemeinschaft mit Christus. ,0 ded¢ 
Tovg xolundEevtas Ora tov “Inoodv ake ody att Aut. Des- 
glcaes die Hauptbriefe. ,0 de Jog nai cov xt'oroy yyeigev val 
quads eSey/egel Oa TIS duvapecos avrov‘ I. Kor. 614. ser et0%) 
va@ ov ev Sodzcov Iavarog, xai Ov avFouzcov avaoraors vExOEY. 
woe yaq év tp "Adem martes axodvioxov0Lr, ovtwsg ual év 
t@ Xovorp merece Cworcorndyooveat', 1521f. Gerade der letatere 
Vers schliesst trotz des avtreg die Auferstehung derjenigen, die 
nicht Christus angehéren, geradezu aus. Denn da sie év Xgquor@ 
lebendig gemacht werden sollen, 80 ist das nur von denjenigen 
moglich, welche als év Xosor@ cvtecg bei ihren Lebzeiten oder 
éy Xouor@ xouundévteg nach ihrem Tode bezeichnet werden 
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kénnen, Es ist also schon dadurch ausgeschlossen, dass das 
téhog 1594 etwa als ,Rest‘ zu tibersetzen wiire, in dem Sinne, 
dass am Schluss des tausendjiihrigen Reiches noch eine allgemeine 
Auferstehung der Toten zu erfolgen habe. Was lebendig ge- 
macht wird, wird nur in Christus lebendig gemacht und kommt 
bei seiner Parusie gleichzeitig mit ihm zum Vorschein. Fir die 
die nicht auferweckten Todesschatten bleibt nur die oben be- 
schriebene Vernichtung in und mit ihrem Kénig Tod am Ende 
der Dinge iibrig. Daher gilt durchweg der Satz: ,6 ovelowy eig 
THY CUQua Eavtod éx Tig CuQx0G Ieoloee PIooar, 6 dé o7cElQwY 
gig TO zevEerua éx TOD zvEvmatog FEeoios: Cwry aidnor' Gal. 6s. 
Auch nach dem II. Kor. darf nur aus der Gemeinschaft mit 
Christus die Auferstehung erhofft werden. ,xai yéo éoravewdy 
2& caodeveiag ahha Ch && dOvrvdéuswg Feod. xai yao queig ao- 
Sevotuey vy att@, added Cioousy ovv ait@ &x dvvdusmg Seov 
134. Und am allerscharfsten ist das ausgesprochen Rom. 811: 
et O& TO zevetpa tov éyelgavtog tov Inooby éx vexgudy oixel ev 
buiy, 6 éysigag éx vexedv NXovordy Inooby Swomorjoer nai ta 
dyna owmuata buddy dia tod évorxovvrog avetuatog ev Vuir'. 
Da ist durch die alleinige Ankniipfung der Auferweckung an 
das Mittel des bereits vorher in den Gliubigen wohnenden 
zvevua die Begrenzung der Auferstehung allein auf die, welche 
das zrvevysa empfangen haben, bestimmt festgelegt. Und diese 
Thatsache ist fir das Verstiindnis des paulinischen Auferstehungs- 
glaubens im héchsten Grade bedeutsam. Es ist bemerkenswert, 
dass einerseits einzig und allein die Gemeinschaft mit Christus 
die Fahigkeit zur Auferweckung bedingt, andererseits die letztere 
so durchaus gleichzeitig mit seiner Erscheinung aus der himm- 
lischen Verborgenheit eintritt, dass Paulus schon in dem friihesten 
Brief den Ausdruck ,a&ee oty avr dafiir gebrauchen konnte. 
Und da wir den Erdenstoff in seiner ganzen Ausdehnung als 
Wohnsitz des Todes und der Vernichtung verfallen, den Geist- 
stoff aber als alleinige Basis alles Lebens und aller Lebenskraft 
kennen gelernt haben, so wird sich schon von selbst die Frage 
nahe legen, ob nicht in jener die Auferstehung allein bedingenden 
Gemeinschaft mit Christus auch eine materielle, mit der leben- 
wirkenden Geistsubstanz sich beriithrende oder zusammenfallende 
Grundlage fiir die Auferstehung liege. 

(2. Ihre materielle Grundlage.) Es steht fir Paulus fest, 
dass Fleisch und Blut das Reich Gottes nicht ererben kénnen, 
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und das Vergiingliche nicht erben kann die Unverginglichkeit. 
Auch kénnen die im Fleisch existierenden Gott nicht gefallen; 
denn das Sinnen des Fleisches ist Tod, das Sinnen des Geistes 
aber ist Leben; ,deswegen ist das Sinnen des Fleisches feindlich 


gegen Gott‘. Denn dem Gottesgesetz, welches das Leben be- - 


zweckt, ordnet es sich nicht unter, weil es nicht kann. Aus 
diesem passiven, unwillkiirlichen, weil durch den Fleischesgott 
gewirkten Widerstand des Fleisches gegen den Lebenswillen 
Gottes geht hervor, dass eine Belebung des Fleisches nicht 
méglich ist. Die Belebung aber bei der Auferweckung kniipft 
Paulus wesentlich an den Leib; vgl. Cwonovjoe ta vyte 
Owuata tuoy u.s.w. Es muss darum in den Leib ein anderer 
Stoff eingefiihrt werden, der der Belebung keinen durch sein 
inneres Wesen unabanderlichen Widerstand entgegensetzt, der 
vielmehr Ankniipfungspunkte fiir die Wiederbelebung darbietet, 
weil sein Sinnen nicht Tod, sondern Leben ist. Das ist eben 
das mvevua, welches bei Paulus durchweg der Welt vermittelt 
erscheint durch Christus. Es. soll nun gezeigt werden, dass dieses 
thatsaichlich die materielle Grundlage fiir die Auferstehung im 
Sinne des Paulus bildet. 

Wenn die Thatsache als unbeanstandet vorausgesetzt werden 
darf, dass der auferweckte Christus nach Paulus zvedua ist (vel. 
6 xtgtog TO zvetuc gory II. Kor. 317 u. 6. Kap. 3, S. 226f,), 
so ist die Méglichkeit eines Eingehns des zrvevya als materieller 
Grundlage fir die Auferstehuug in die opoarae der Christen 
dann da, wenn eine wirkliche derartige Vereinigung Christi mit 
den ihm angehérigen gedacht werden kann, dass nicht nur seine 
sittlichen, sondern auch seine physischen Qualititen auf dieselben 
tibergehen; m. a. W., wenn die Vereinigung mit Christus, tber 
deren Zustandekommen die paulinische Glaubenslehre zu urteilen 
hat, nicht nur als eine seelische oder nach modernem Begriff 
geistige, sondern als eine leibliche, nach modernem Begriff phy- 
sische gedacht werden darf. Da wir iiber das Zustandekommen 
dieser Vereinigung uns hier nicht verbreiten kénnen, miissen wir 
uns darauf beschriinken, zu zeigen, dass dieselbe in ihrer Dauer 
und ihrer Wirkung thatsichlich als eine leibliche gedacht wird. 
Selbstverstindlich nicht in dem Sinne einer Vereinigung mit 
dem sarkischen o@mua; wohl aber so, dass der xvguog, der das 
aveduce ist, kraft der Vielteilbarkeit und Emanationsfahigkeit 
der pneumatischen Substanz in die einzelnen Glaubigen also ein- 
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gedrungen ist, dass er nunmehr auch seine leiblichen Wirkungen in 
ihnen ausiibt. So wird eine direkte Beziehung des x'ov0g zum o@pa 
ausgesagt I. Kor. 6isf.; ,c0 dé cama ov tH zcogvelg ahha Te 
nuvolw, xai 6 xveLog Ti) Owpmate. 6 bE FEdg xai TOV xU ELOY TyELQEY 
nai yudg éekeyeget did tig dvvapews avtot‘. Dass das oma 
nicht fiir die Hurerei, sondern fiir den Herrn da ist, ware an 
sich nichts auffallendes; wohl aber, dass der Herr fiir den Leib 
da ist. Denn nach gewodhnlicher Auffassung ist doch der Herr 
nicht fiir den Leib, sondern fiir die Seele vorhanden. Denn es 
ist hier thatsAchlich von den Dingen die Rede, die fireinander 
bestimmt sind. Wie der Bauch fiir die Speisen und die Speisen 
fiir den Bauch bestimmt sind, so ist der Leib fiir den Herrn 
und der Herr fiir den Leib bestimmt. Es ware thoéricht, aus 
dem unheiligen Karakter der einen und dem heiligen der andern 
Seite dieses Vergleichs einen Anstoss gegen seine Aufstellung 
nehmen zu wollen. Denn einzig in der gegenseitigen Bestimmt- 
heit liegt der Vergleichungspunkt, — wenn diese parallele Auf- 
stellung zweier Glieder Vergleich genannt werden kann. In- 
wiefern aber der Herr fiir den Leib bestimmt ist, giebt gleich 
der folgende Satz zu erkennen: ,Gott hat den Herrn auferweckt 
und wird auch uns auferwecken durch seine Kraft‘. Die un- 
mittelbare Anknitpfung dieses Satzes an den vorhergehenden 
zeigt, dass die Auferweckung als die des Leibes gedacht wird; 
und darum muss der Herr in den Leib kommen, damit dieser 
auferweckt werden kann. Es ist hier ein Gegensatz auf- 
gestellt. Das wird noch deutlicher aus den vorhergehenden 
Worten. Die Speisen gehéren dem Bauch und der Bauch 
den Speisen; sie wird Gott gleichermassen vernichten. Der 
Leib aber gehért dem Herrn, und der Herr dem Leib; sie 
wird, — dies Glied ergiebt die Parallele nun von selbst — Gott 
gleichermassen auferwecken; bezw. da der Herr schon auferweckt 
ist, wird auch der Leib, der ihm gehért, und dem er gehrt, 
ebenfalls noch auferweckt werden. Das ist mit den Worten 0 
vy He0g nai TOY xvoLoy HyEtgev xtA. ausgedriickt. Da ist also eine 

bestimmte Scheidung gemacht zwischen dem Bauch, der vernichtet, 
y und dem Leib, der auferweckt werden wird. Trotzdem ist der- 

selbe entschieden als der gegenwirtig schon existierende gedacht; 

denn es wird aus dieser Thatsache die Mahnung hergeleitet, ihn 
o nicht der Hurerei zu widmen. Er meint also nicht, dass in der 

Auferweckung ein vdéllig neuer Leib geschaffen werde, sondern 
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dass der jetzt schon bestehende, freilich in einer bestimmten 
Umbildung und der zu vernichtenden verginglichen Teile entkleidet, 
auferweckt werden solle. Und so gehért der Herr natiirlich 
nicht den verginglichen Teilen des Leibes an, wohl aber doch 
dem Leibe; und da an diesem Leibe alles, was sarkisch ist, ja 
doch vernichtet werden soll, so muss, da trotzdem derselbe Leib 
bei der Auferstehung herauskommen soll, bereits ein verborgener, 
jin, mit und unter‘ dem Fleischesleib vorhandener, der Entfaltung, 
Verklarung bezw. Auferweckung fahiger substanzieller Kern in 
dem Leibe vorhanden sein. Und das kann eben, da allein aus 
der Gemeinsamkeit mit dem Herrn die Auferweckung des Leibes 
gefolgert wird, nur der Herr selbst sein. Insofern kann es heissen: 
,0 #tQlog TH Gwpate’, in (chiastischer) Parallele zu ,td Bowuaca 
ti “xotkig’. Wie aus der unmittelbaren Verbindung der beiden 
letzteren ihre gemeinsame Vernichtung, so folgt aus der unmittel- 
baren Verbindung der beiden ersteren ihre gemeinsame Aufer- 
weckung. Das kann aber nur sein, wenn die Verbindung als 
eine unsichtbare, aber wirkliche Erfiillung des o@ua mit der 
eigenen pneumatischem Substanz Christi gedacht wird, da eine 


Erweckuny der sarkischen Teile des owua, — und die waren ja 
sonst die einzig vorhandenen — gerade nicht stattfinden soll 


In demselben Sinne geht dann der Gedankengang weiter. ,Oder 
wisset ihr nicht, dass eure Leiber Glieder Christi sind?‘ Nein, 
sollte man sagen; nicht unsere Leiber, sondern unsere Geister. 
Denn Christus ist Geist, und ,der sich an ihn hangt, ist mit ihm 
Ein Geist‘. Aber das ist eben das bemerkenswerte, dass der 
Geist seine physische Grundlage hat, dass auch der Leib Christi 
aus der Geistsubstanz besteht, und dass er darum auch die 
Leiber der Christen durchdringen und auch die Leiber zu seinen 
Gliedern machen kann, Diese Verbindung aber der Gemeinde- 
angehérigen als der Glieder mit Christus als ihrem Haupt ist 
eine so haufig vorkommende Yorstellung, dass sie etwas naherer 
Betrachtung bedarf. 

,Denn wie der Leib einer ist und viele Glieder hat, alle die 
Glieder aber des Leibes, ob sie gleich viel sind, sind doch nur 
Ein Leib, so auch Christus. Denn in Einem Geist sind wir alle 
zu Einem Leib getauft, ob Juden ob Griechen, ob Knechte ob. 
Freie, und sind sie alle mit Einem Geist getrankt worden.‘ 
I. Kor. 1219f. Es ist hier deutlich gesagt, dass die Herstellung 
des Einen Leibes, den alle die Gemeindeglieder zusammen bilden, 
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durch die Gemeinsamkeit des ihnen zuteil gewordenen zrvebuc 
entstanden ist. Und zwar, da er den einen aus vielen Gliedern 
bestehenden Leib ohne weiteres Christus nennt, so ist es das 
zevedjua Christi, durch welches sie zu dem Einen Leibe getauft 
und womit sie getrinkt worden sind, und es ist dadurch ein aus 
vielen Gliedern bestehender Leib Christi auf Erden entstanden. 
Wie er’s denn auch V. 27 ausdriickt: ,tueig dé gore ope 
Xovotov ual wély ex wéoovc’. Es kann nun nach den Ergeb- 
nissen von Kap. 2 dieses Abschnitts an sich schon kein Zweifel 
sein, dass das zcvepua, da es eine iiberirdische, vielteilbare, alles 


durchdringende Substanz ist, thatsichlich in physischer Wirk- 


lichkeit in die Glaubigen eingegangen ist und sie somit in Wirk- 
lichkeit, da es die EKigenschaft der Geistsubstanz ist, iiberallhin 
emanieren und doch eine Einheit bleiben zu kénnen, zu einem ein- 
zigen Kérper verbunden hat; und zwar, da es das mvevuc 
Xovotov ist, das in sie ausgestrémt, zu einem Kérper Christi, an 


. dem dann jeder einzelne als Glied betrachtet werden kann. Es 


wirkt aber dann namentlich der merkwiirdige Ausdruck €y zrvejua 
ércotiodyuev dahin, die physische Vorstellung dieses Aktes zu 
verstirken. Zwar kénnte man dabei recht wohl auch an eine 
bildliche Redeweise denken, etwa wie an die lautere Milch des 
Evangeliums, mit der die Kindlein getrankt werden sollen, o. dgl. 
Allein der Inhalt der vorhergehenden Kapitel hat doch bereits zu 
eingehend von einer realeren Trinkung mit zvetua gesprochen, 
als dass man diese bildliche Deutung wagen diirfte. Von Kap. 10 
an ist allerlei von Taufe und geistigem Trank die Rede gewesen. 
Wenn dort der Durchzug der Israeliten durch das rote Meer als 
Taufe auf Moses bezeichnet und an den Geisttrunk, den sie ge- 
trunken (svevuatinoy éciov zcoua, cf. svevua éscotiodquer) 
und die Geistspeise, die sie gegessen, erinnert wird, von denen 
man eine rettende Wirkung habe erwarten sollen, und dieses Ge- 
schlecht dann als t¥zroe der augenblicklich lebenden Christen 
bezeichnet werden, so will offenbar der Apostel zeigen, dass den 
gegenwirtigen Heilsmitteln solche in jener Vergangenheit genau 
entsprochen hatten. Schon die Auffassung der Wolke und der 
Meeresiiberschreitung als einer Taufe auf Moses ndtigt zu dieser 
Annahme, da sich keine solche Auffassung dargeboten hiitte, wenn 
er nicht nach genauen Parallelen fiir die Momente, welche er 
fiir die wirklich errettenden hielt, gesucht hatte. Schon deswegen 
allein kann nicht nur die etwas schwerer zu findende Taufe, 
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sondern muss auch die leichter sich darbietende Geistspeise und 
Geisttrank gleichen Heilmitteln in der christlichen Kirche ent- 
sprechen. Und es ist klar, dass nicht nur die Taufe auf Moses 
der Taufe auf Christus entspricht, sondern auch der Geistspeise 
dort eine Geistspeise hier in Gestalt des Leibes Christi und dem 
Geisttrank dort ein Geisttrank hier in Gestalt des Blutes Christi. 
Ja es ist sogar das Wasser aus dem Fels thatsiichlich nach ~ 
seiner Anschauung, die wiederum wohl: hauptsichlich in dem 
Wunsch dieser Parallele ihren Grund hat, das Blut Christi, da 
Christus ja der Fels ist, aus dem es herausfliesst. Und so ist in 
der That in dieser Parallele der Abschnitt 10,ff. mit seinen 
wundersamen Heilmitteln vollstindig motiviert und erlautert. Er 
will seine Leser warnen vor iibermassiger Sicherheit und Sorg- 
losigkeit. Der Besitz des zvevua, so vollstindig und real es 
auch mitgeteilt werde, kénne dennoch nicht vor der piooa 
schiitzen, wenn man freiwillig den daimonischen Machten wieder 
die Herrschaft iiber sich einriume (und so das gewonnene zrvetwa 
wieder vertreibe, I. Kor. 55, vgl. o. S. 252). Der Besitz des 
qeveduia aber wird vorgestellt als gewonnen einmal durch die 
Taufe (iiber das Wie hat auch hier die Glaubenslehre zu urteilen) 
und sodann durch das Essen und Trinken desselben in Gestalt 
des Geisttranks und der Geistspeise. Beides haben die Christen 
ebenso wie jene Israeliten; und es ist so thatsichlich nach seiner 
Anschauung eins der Errettungsmittel, durch welche Christus seine 
Glaubigen aufs innigste mit sich verbindet, dass er ihnen seinen 
Leib und sein Blut zu geniessen giebt und sie somit thatsichlich 
mit sich vereinigt. Dass diese beiden Teile thatsaichlich nur in 
pneumatischer Substanz existieren kénnen, ist nach der pneu- 
matischen Daseinsform des erhéhten Christus sowieso selbstver- 
stindlich. Und bei der dtvayuc, die dem zrvedua zukommt, und 
die es befahigt, in jeglicher Gestalt zu erscheinen, in Gestalt 
einer Wolke, in Gestalt eines Felsens, aus dem Wasser fliesst, 
in Gestalt von Himmelsbrot, ist es nichts befremdendes, dass er 
auch in der Gestalt des Abendmahlsbrotes und des Abendmahls- 
weins genossen werden kann. Jedenfalls hat diejenige streng 
lutherische Lehre den Sinn paulinischer Denkweise am_ voll- 
stindigsten erfasst, die da lehrt, dass in, mit und unter dem 
Brot und Wein der Leib und das Blut Christi leibhaftig gegessen 
und getrunken werden. — Durch dieses physisch-wirkliche Em- 
pfangen des zvevua als des Leibstoffes Christi ist denn nun 
Ka bisch, Hschatologie. is 18 
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V/ thatsichlich aus der Taufe mit Einem Geist und dem Tranken 
mit Einem Geist, — jedesmal Christi Geist, — zu folgern, dass 
alle daran teilhabenden Ein Leib sind und zwar Christi Leib. 

v Wie auf der andern Seite mit demselben Recht gefolgert wird: 
Jott Eig GETOG, EV OMma ot sOhhOL EOMEV* OL YaQ mdYTEG éx TOD 

_, 05 aotov meréxouev', I. Kor, 1017. Und so ist der, der an 
dem Herrn hingt, nachdem er durch Taufe und Abendmahl mit 
ihm verbunden, ebenso sinnlich wirklich mit ihm & zcvedua@ in 
diesem Sinne einer pneumatischen Substanz, die auch ein Durch- 
strémen des Leibes, ein Eingehn des Herrn in den Leib — 6 
ulelog TY) OWpate — ermdglicht, wie andererseits der, welcher 
an der Hure hangt, mit ihr Ein Fleisch ist. Die Realitat dieser 
Vereinigung der Fleischsubstanz, die durch die geschlechtliche 
Gemeinschaft nach Paulus erzielt wird, bietet ein Seitenstiick zu 
jener Vereinigung der Geistsubstanz, welches wiederum die 
richtige Auffassung der letzteren nach der von uns gegebenen 
Weise bestiitigt. 

goovtae yao ot Oto eig cagua mtor zitiert er I. Kor. 616 
zur Bestitigung seiner Ansicht von der leiblichen Vereinigung 
des Hurers mit der Hure. Und thatsichlich ist die substanzielle 
Verbindung, die durch geschlechtliche Gemeinschaft hergestellt 
werde, bereits vor ihm auf ihre Konsequenzen verfolgt worden. 
Die gefallenen Wachter aus dem Henochbuch sind dafiir ein 
klassisches Beispiel. Sie waren vorher zeveveatexoi und darum 
unverginglich. Durch ihre geschlechtliche Verbindung aber mit 
den vergiinglichen Erdenweibern haben sie diese ihre Eigenschaft 
verloren und sind, wenn auch als Mischwesen immer noch weit 
stirker und ziher, als die reinen Sarxgeschépfe, doch der Ver- 
ginglichkeit anheimgefallen. Darum heisst es von ihnen (Hen. 
1011.13 f.): ,Bring die Kunde dem Semjiz4 und seinen Genossen, 
welche sich mit den Weibern verbunden haben, um sich mit 
ihnen zu verderben in aller ihrer (der Weiber) Unreinigkeit. In 
jenen Tagen wird man sie abfithren in den feurigen Abgrund; 
in der Qual und im Gefingnis werden sie eingeschlossen werden 
fiir alle Ewigkeit. Und alsbald wird er brennen und yon nun 
an mit ihnen zugrunde gehen.‘ Die Unreinigkeit der Weiber ist 
real auf sie tibergegangen und hat sie verderbt, ihrer Unverging- 
lichkeit beraubt, dass auch sie dereinst dem Untergang durch 
das Feuer anheimfallen kénnen. Und Hen. 154.6: ,Wahrend 
ihr doch geistig, heilig, im Genusse des ewigen Lebens waret, 


275 


habt ihr euch an den Weibern verunreinigt, mit dem Blute des 
Fleisches Kinder gezeugt, nach dem Blute der Menschen geliistet 
und Fleisch und Blut hervorgebracht, wie jene hervorbringen, 
die sterblich und vergiinglich sind. Ihr aber seid zuvor geistig 
gewesen, im Genusse des ewigen, unsterblichen Lebens, fir alle 
Geschlechter der Welt’ Sie sind zuvor geistig gewesen, im Ge- 
nusse des ewigen, unsterblichen Lebens; nun also haben sie ihre 
Geistigkeit verloren und sind verginglich geworden. So ist die 
geschlechtliche Verbindung nicht nur eine momentane, sondern 
es geht dabei die physische Natur des einen Teils mit ihren 
Wirkungen auf den andern iiber; die beiden Wesen werden éic 
oaexa miay, bezw. wenn sie aus zweierlei verschiedenen Substanzen 
stammten, Mischwesen. Wie das auch fir den weiblichen Teil 
gilt, zeigt einerseits wieder das Beispiel der Wachter, wo die 
Erdenweiber nun Wesen gebiren, die halb Fleisch und halb 
Geist sind. Durch jene Vertauschung der Naturen haben die 
Wachter Fleisch und Blut hervorgebracht (V.°4), die Weiber 
aber bése Geister (V. 8). Andererseits ist dieser Punkt schon 
bei Gelegenheit der Beiwohnung des Satan bei der Eva, wo er 
den Jezer hara und den Tod in sie hineinwarf, o. 8S. 155ff. er- 
értert worden. — Durch diese Wesensvereinigung der beiden ge- 
schlechtlich verbundenen werden dieselben nun Ein Fleisch oder, 
wie es I. Kor. 616 heisst, Ein Leib. Die Glieder des einen 
werden die Gliedmassen des andern; wer sich an eine Hure 
hangt, macht seine Glieder zu Hurengliedern. Im allgemeinen 
nun wird dabei der Mann als der massgebende Teil an dem 
nunmehr gemeinsamen Leibe das Haupt. ,xepad avdodg Xovotcs, 
negady dé yrvoundg 6 ave’. Und dass er daraus seine prak- 
tischen Folgerungen zieht und fiir die Frauen die Notwendigkeit 
herleitet, beim Gebet ihren Kopf zu bedecken, weil die Engel 
nach geschlechtlicher Gemeinschaft mit ihnen begehren kénnten 
(s. 0. 8. 127), und sie deswegen durch freies Vorfithren ihres 
Antlitzes vor diesen Liisternen ihren Eheherrn entehren wiirden 2), 
dieser aber wiederum beim Gebet den Kopf entblésst haben muss, 
weil er sonst sein Haupt, Christus, der im Himmel ist, be- 


1) So ist jedenfalls das riy xegadjy aityis V. 5 und ebenso rHy 
xegadyy attod V. 4 zu beziehen, namlich auf denjenigen, der in V. 8 als 
xegodn atts bezw. xegedr atrod namhaft gemacht worden. Denn ohne 
das hatte V. 3 kein Ziel und schwebte in der Luft. 

Teele" 


schimpfen wiirde, — dies zeigt, dass es ihm mit der Realitat der 

Vereinigung Christi mit seinen Gliubigen zu Einem Leibe ebenso 

ernst ist, wie mit der Vereinigung der geschlechtlich verbundenen 

zu einem Leibe. Mehr jedoch die andere Folgerung, die er 
bereits Kap. 7 aus der Leibesverbindung, die durch geschlecht- ; 
liche Gemeinschaft hergestellt werde, gezogen hat. Dort heisst 
es namlich iiber den Wert einer gemischten Ehe 712 ff.: ,Den 
iibrigen sage ich, nicht der Herr, wenn ein Bruder ein unglaubiges 
Weib hat, und diese ist willens, bei ihm zu bleiben, so soll er 
sie nicht entlassen; und wenn eine Frau einen unglaubigen Mann 
hat, und dieser ist willens, bei ihr zu bleiben, so soll sie den 
Mann nicht entlassen. %yiaotae yag 6 eve 0 azLotog év Ti, 
yuveint, nol yylaorae 1 yuri) % Gzcvotog év tp adelp@: ezcei 
doa ta téxva budv axadagra éorv, viv dé aye éoriv.. Da ist 
also geradezu gesagt: der Mann ist durch das glaubige Weib 
geheiligt, auch wenn erunglaubig bleibt. Schon dies allein 
lasst deutlich werden, dass man einfach bei der Anschauung 
Rickerts zu verbleiben hat: ,Dass Paulus an eine sittliche 
Heiligung durch die Gemeinschaft mit dem christlichen Gatten 
nicht gedacht habe, kann man fiir gewiss annehmen, wiefern eine 
solche zwar in einzelnen Beispielen daraus hervorgehen, unmdglich 
aber dies als Regel aufgestellt werden konnte’. Und gerade die 
einfache, schroffe Regel: ,er ist geheiligt‘, nicht einmal ,er wird 
geheiligt werden‘ o. dgl. zeigt, dass er den Akt schlechterdings 
nicht an irgend welche Beziehungen kniipfen kann, die hie und 
da verschieden sein kénnen, die in dem einen Falle so, in dem 
andern so ausgehn kénnen, wie das bei geistiger Beeinflussung 
und allen andern ehelichen Verhiltnissen ohne weiteres der Fall 
ist, sondern dass ihm dieser Akt haftet an demjenigen, was das 
Wesen der Ehe konstituiert; und das ist die Geschlechtsgemein- 
schaft. Durch sie wird die @yrootvn ohne weiteres yon einem 
Gatten auf den andern iibertragen. Wenn man nun dazu weiss, 
wie unendlich schwer der Gewinn der dycoovvy nach Paulus fir 
den Menschen ist, wie ein rein sarkisches Wesen sie iberhaupt 
nicht bekommen kann, wie sie allein durch den Gewinn des 
acvevua Xototov ihm vermittelt wird, wie dieses im allgemeinen 
durch Taufe und Abendmahl mittelst der ziotug gewonnen wird, 
wie aber diese Art der Aneignung fiir den Menschen hier wegfallt, 
da derselbe ungliubig bleiben soll, so kommt man zu der Er- 
kenntnis, dass das @y:oy avedua ohne zuthun der Seele lediglich 
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durch die Geschlechtsgemeinschaft und die dadurch erzeugte 
Bildung des &» o@ua aus dem einen Gatten in den andern iiber- 
stromt. Darnach muss dasselbe physisch und durch leibliche 
Gemeinschaft mitteilbar vorhanden sein. Dass diese Heiligung 
nicht auf seelischen Vorgingen beruht, zeigt auch V. 16: ,cd 
yaQ oidac, yvrat, et tov avdoa owoerg uth. Hier ist von der 
zweiten, ganz verschiedenen Frage die Rede, ob auch die endliche 
Rettung des Menschen erfolgen wird. Diese hingt davon ab, ob 
er zu den owldusvor gehért, d. h. ob er schliesslich doch noch 
durch Annahme des evayyéduov tov Xguotod sich auch mit 
seinem inneren Menschen an den Herrn hiingen und dadurch 
der owtreie teilhaftig werden wird. Denn wir sahen, dass das 
evedua Cwoztorovy, das zveduc ayvov, wenn auch einmal ge- 
wonnen, dennoch durch freiwilliges Zuriicktreten unter den Dienst 
der Damonen und durch Starkung der ihnen gehérigen oaeé 
wieder verloren gehen kann. Gerade dies aber, dass ein Mensch 
yyvaouévog sein und dennoch unglaubig bleiben und verloren 
gehn kann, zeigt, wie richtig es ist, das zxvedua als eine Substanz 
anzusehn, die an sich auch durch rein physische Akte sich ver- 
breiten kann. Noch mehr ist das der Fall in der zweiten Halfte 
des Verses: ,denn sonst waren eure Kinder unrein, nun aber sind 
sie heilig.. Da kommt die Frage, ob sie denn auch zum Glauben 
werden erzogen werden, ob der glaubige oder der ungliaubige 
Teil der Eltern ihnen gegeniiber ausschlaggebend werden wird, 
garnicht inbetracht. Wie leicht kann fiir die innere Entwicklung 
des Kindes die Autoritit des Vaters, wie leicht die Liebe zur 
Mutter die Oberhand gewinnen. Aber gleichviel; durch blosse 
leibliche Abstammung von einem heiligen Wesen sind sie auch 
heilig. So ist, wie die Unreinigkeit der Schlange mit ihrer 
Siinden- und Todwirkung in den Leib der Eva hineingeworfen 
ist und seitdem durch die leibliche Fortpflanzung, ganz abgesehn 
von der Stellung des inneren Menschen dazu, rein in dem Leibe 
Siinde und Tod wirkt, so wird, nachdem das heilige und _ be- 
lebende zcvetua in die Menschheit eingefiihrt worden ist, auch 
dieses leiblich fortgepflanzt und muss, wenn sein Besitz nicht 
wieder verscherzt wird, seine Wirkung ausiiben. — Dass etwa 
das aytatery und &ytog eine abgeflachtere, rituelle Bedeutung 
haben sollte, ist ein unbetretbarer Ausweg. Durch den ganzen 
Paulus hindurch bezeichnet dies Wort diejenige héchste Qualitat, 
welche dem Wesen Gottes gemiiss ist und den Zutritt zu ihm 
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und den ihm Wesensgleichen verbiirgt; vgl. év yoapaig ayiog 
Rom. le, 4 évcohy ayia nai dvzaia 712, yyaouery év mevevuare 
ayy 1516 u. s. £, alle Stellen, die in einer lickenlosen Kon- 
kordanz fiir das Vorkommen des Gytog aufgetrieben werden 
kénnen. Und zudem zwingt das axaJaota V. 14 zur Annahme 
derselben Bedeutung. Wenn da nicht blos von Heiden gegen- 
iiber Juden, sondern (s. V. 18) von Heiden und Juden die Rede 
ist, so bezeichnet diese Unreinigkeit nicht nur die rituelle Un- 
reinigkeit der Heiden, sondern die allgemeine Unreinigkeit, die 
durch den Satan in Siinde und Tod in das ganze Menschen- 
geschlecht geworfen ist und an der gesamten Erdensubstanz 
haftet. Und so muss auch die ihm gegeniiberstehende Heiligkeit 
nicht blos eine rituelle Reinheit in jiidischem Sinne, sondern die 
jener Unreinheit der ganzen Erdensubstanz gegeniiberstehende 
Heiligkeit bedeuten, die allein an der Geistsubstanz haftet. 

Bei dieser physischen Wirklichkeit, mit welcher das mvetua 
Xolotov in seine Glaubigen eingegangen ist und sie zu einer 
Einheit mit ihm verbindet, sodass sie sein als ihres Hauptes 
owua, seine Glieder bilden, ist es nicht zu verwundern, dass 
auch die ihm zukommenden Eigenschaften schon in ihrer phy- 
sischen Natur bei ihnen sich dfussern. Im wesentlichen wird das 
der Inhalt des folgenden Kapitels sein. Hier nur einige An- 
deutungen, die dem Zweck des gegenwirtigen Gedankengangs 


‘dienen. Die physischen Eigenschaften des mvsevua waren die 


doa, die dvvaurg und apIagoia. Sie alle dussern sich that- 
sichlich schon jetzt an denen, in welchen Christus lebt. ,xazv- 
orergulouevor tiv advtod eixdva uEevomogpotusda ad ddEng eg 
doSav‘ sagt er II. Kor. 31s. Welcherlei Art die ddéa ist, zu 
welcher sie verwandelt werden sollen, wissen wir aus Kap. 2 
und werden es teils noch genauer héren; es ist die strahlende 
doga, der Lichtglanz des pneumatischen Leibes. Und dieser 
Zustand ist also, da die Verwandlung eine solche a6 dogng éig 
doéey sein soll, ihnen jetzt schon eigen. Es ist nach den Ausfiihr- 
ungen des Kapitels dieselbe doa, wie sie auf dem Angesicht des 
Moses strahlte, nur noch weit vollkommener und herrlicher; denn 
wihrend die des Moses ein Ende fand, wird die gegenwiartige 
nur zu noch hdheren Formen umgebildet werden. Noch zeigt 
sie sich freilich bei den Christen nicht in ihrer eigentlichen, fir 
gewohnliche Menschenaugen unsichtbaren (413) Form, sondern 
in solehen Formen, die den Menschenbegriffen und dem Menschen- 
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erkennen entsprechen: in der oddq zcaggyoia 312, dem Forau- 
BeveoFae 214, der Thatsache und dem Bewusstsein, Xovotov 
evwdla zu sein 215, kurz in der ganzen tiberragenden christlichen 
und apostolischen Wiirde. An dem Fels, dem Wasser, dem 
Abendmahlsbrot wissen wir ja, wie die Geistsubstanz in Erden- 
formen sich darstellen kann. Erst die Parusie wird die dzcoxzc- 
dowig tay vier tod Ieov, die Enthillung ihrer dd&a in ihrer 
eigentlichen Form bringen. Das hindert aber nicht, dass die 
dd&a, diese wesentliche Eigenschaft des pneumatischen Stoffs, 
schon jetzt vorhanden ist und trotz des irdenen Gefiisses, in dem 
dieser Schatz getragen wird, bewirkt, dass die Verwandlung der- 
einst nur sein wird eine Metamorphose azo dogg sig ddgar. 
Gerade die Schwiche aber des Gefiisses, in dem Paulus sein 
mvetua birgt, zeigt die beiden andern Eigenschaften der Geist- 
substanz aufs deutlichste, die dvvegug und die epIagoia. ,éyouev 
dé tov Iynoaredy toitor év Coteaxivate oxeveory, iva y brcEQBOM) 
TiS Ovvauewg F TOD Feod nat wy 2 Hur’ II. Kor. 47. Es ist 
bekannt, wie Paulus gerade auf die dvvayug als Beweis der 
Géttlichkeit seines Evangeliums so grosses Gewicht legte und in ihr 
die direkte Wirkung des durch die ziotig angeeigneten zrveduc sah. 
Vel. Gal. 35: ,6 otv ézryoonyay vuty to mvetua nal éevegyar Ovve- 
usig év Uuly, & Foywv vouov n && axons wtotews;‘ I. Kor 24: 
{tO “novyuc mov ovx% ev mwevdoig oopiag Adyous, GAN ev arco- 
OstSer mvetuatocs nai Ovvéuewcs u. s. w. Und wie diese Kraft- 
wirkungen nicht blos als Gebetserhérungen, sondern auch in der 
unmittelbaren, unter seinem direkten Einfluss stehenden Um- 
gebung des Paulus als Ausstrémungen einer in ihm wohnenden 
dvvautg aufgefasst wurde, nach Art von Luc. 846: ,éyvwv Ovveyey 
eEelndvdriay an’ guov‘, welche dt’vayig eben Eigenschaft des 
nvevuc ist, das zeigt die Geschichte von dem Otternbiss, die der 
Wirbericht der Apg. bringt. Die Barbaren sagen ob jenem Er- 
eignis, er sei ein Gott. Das meint der Berichterstatter nicht; 
aber er fiigt nicht, um das einfaltige dieses Barbarenglaubens zu | 
zeigen, hinzu, die Schlange sei von unschadlicher Art gewesen 
oder habe ihr Gift ihm nicht beibringen kénnen, sondern seine 
Meinung ist offenbar die, dass das Gift zwar in ihn hineinge- 
drungen sei, aber seine Wirkung in diesem gefeiten Leib nicht 
habe ausiiben kénnen. Dieselbe Auffassung liegt vor, wenn man 
von seiner Haut die Schweisstiicher und Vortiicher auf die 
Kranken brachte, und die Krankheiten von ihnen wichen und 
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die bésen Geister ausfuhren‘ Act. 1912. Uber das Handauflegen zur 
Mitteilung des wvedtuc und zur Heilung von Krankheiten val. 
Act 19.: rior eee div 05 avcoic tov Havhov tac xelgag ise 
TO mvEedua To &yLov én’ adbvovs, ghddovy te yhwooug nai é70Q0- 
gijcevor’, 285: ,éuiPeic tag yEloacg ait@ idoato attr‘ u. s. fF. 
Naeh Paulus selbst sind die onueta Rom. 1519, die tégata xal 
dureusrg II. Kor. 1212, die évegyjuata dvvapewy I. Kor. 1210 
u. s. f., von denen er so viel zu berichten weiss, nach II. Kor. 
129 direkte Wirkungen der d’vaysg Christi, die in ihm michtig 
ist. — Uber die dritte physische Eigenschaft endlich, die agdag- 
aia, die gleichfalls schon jetzt an seinem Leibe zutage tritt und 
zeigt, dass das Leben Christi nicht nur bildlich und tbertragen, 
sondern in physischer Wirklichkeit in ihn ibergegangen sei, 
aussert er selbst sich an der schon oben berihrten Stelle II. Kor. 
47.13, wo er sich geradezu seiner Gebrechlichkeit und seines be- 
standigen Hinsterbens freut, weil dadurch die physische Wirkung 
der Vereinigung mit Christus schon jetzt an ihm sichtbar wird. 
,7CAVTOTE vay vengwuouy tov ‘Inoob éy TQ oopare TLEQUPEQOVTES, 
iva nal Yi Coon tov ‘Tyoot éy TOlg OWmaoLY HUaY Paregwdy. 
adel ya nueic ot Cortes stg Iavatoy ragadiddueta dra “Iyoovv, 
tva xai 4 Cor tod Inood gavegudh év th Ivyth oagni nur’. 
Dass der Tod derartig in ihm haust, dass er dies Sterben Jesu 
bestandig an seinem Leibe herumtragt und immerdar in den Tod 
gegeben wird und dennoch nicht stirbt, das ist ein Offenbar- 
werden des Lebens Christi an ihm, das sogar an seinem sterb- 
lichen Fleische hervortritt. Da ist es keine Wortwirkung Jesu 
vom Himmel her, die ihn am Leben erhilt. Solch eine blosse 
Wortwirkung, eine rettende Willensiusserung von oben her wiirde 
nicht gerade das Leben, sondern nur die rettende Kraft Jesu 
offenbar machen und auch iiberhaupt, als erhaltende Kraft- 
ausserung eines himmlischen Wesens, garnicht direkt fiir Jesus 
den Messias und die von Paulus neu verkiindigten Heilsmittel 
Beweismaterial liefern, da sie auch durch andere rettende Engel 
ausgetibt werden konnten. Sieht er dagegen gerade das Leben 
Jesu, wie in seiner Gebrechlichkeit den Tod, die véxoworg Jesu, 
an sich hervortreten, so erscheinen ihm die Vorginge und speziell 
seine Todeserrettungen nicht als diusserliche Herrscherakte, sondern 
als natiirliche Wirkungen von innen her. Er sieht das Leben 
Christi schon in seinem Leibe hervortreten, das dem Tod nicht 


~“ unterliegt, sondern immerdar siegreich daraus heryorgeht. Da 


i NI il 


281 


ist das zvevya Christi in seiner vollen physischen Kraft, — in 
sinnlicher Wirklichkeit lebend und seine wirkliches Leben er- 
zeugende Kraft schon in seinem sterblichen Fleischesleib aus- 
tibend, — in ihn eingegangen. Unterliegen kann er dem Tod nicht 


~~ 


- ~ Pla ~ ~ 
mehr, da er das avedua agdagrorv, das mvetua Cwomorody — 


Christi mit seiner do§@ und seiner ddvayuc bereits in sich hat. 
Nur einschlafen kann er allenfalls, wenn es dem Herrn gefallt, 
um auf den Ruf der Posaune in seiner eigentlichen Gestalt 
wiederzuerstehen. 

(3. Die Auferstehung als Parusie der Christen aus Gottes 
Kraft.) In dieser realen Vereinigung mit Christus zu Einem 
vetuc, Einem pneumatischen Leib, von welchem Er das Haupt 
ist, die Christen die Glieder, ist nun die materielle Grundlage 
zu dem Ereignis der Auferstehung vollstindig gegeben. Eine 
solche materielle Grundlage ware natiirlich nach modernen Be- 
griffen an sich gar nicht nétig. Es kénnte auch die Aufer- 
weckung ja rein als substanziell unvermittelter. Schépfungsakt 
Gottes geschehen, etwa nach dem Wort: ,so er spricht, so ge- 
schieht’s, so er gebeut, so stehet es da‘ Allein das Denken 
des Paulus ist dafiir zu systematisch und ist zu lebendig auf 
das Metaphysische gerichtet. In einer Anschauungsweise, die 
auf den Bahnen der Sap. Sal. fortgeschritten ist, wo auch schon 
das Wort Gottes nicht als abstrakter Begriff, sondern als kon- 
krete Ausstrémung daherschreitet und im physischen wirkt, sind 
ihm alle géttlichen Thiatigkeiten und Eigenschaften nicht Zu- 
falligkeiten, sondern Ergebnisse der im Wesen Gottes haftenden 
Gottesnatur. Wenn Gott auferweckt, so geschieht das nicht als 
Handlung der Willkir, sondern weil er lebendiger und lebendig- 
machender Geist seinem Wesen nach ist; und so geschieht auch 
die Auferweckung selbst nicht durch eine in moderner Abstraktion 
geiusserte Willenskundgebung, sondern erstreckt sich nur auf 
die, welche etwas von der Gottesnatur selber in sich tragen und 
dadurch mit in sein unsterbliches Lebensgebiet eingetreten sind. 


Es wird nichts lebendig, worin kein Leben ist. Der Erdenstoff “ 


ist tot. Er bleibt tot mit allem, was aus ihm und in ihm ge- 
bildet ist; er kann héchstens durch die volle Kraftentfaltung des 
Geiststoffs, wenn die pneumatische Welt aus der Verborgenheit 


hervortritt, ins véllige Nichts zuriickgefiihrt werden. Das Leben © 


haftet allein an dem Stoff Geist und an allen Wesen, die in 
ihm und aus ihm bestehen. Er braucht nicht belebt zu werden, 
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er tritt nur bei der Parusie aus dem bis dahin dauern- 
den Zustand der Verborgenheit hervor. Es ist ganz 
selbstverstindlich: wenn wirklich Christus in den Glaubigen 
wohnt, wenn sie alle, durch die Dehnbarkeit und Vielteilbarkeit 
des zcveduc, Glieder, Teile von ihm sind, so miissen in dem 
Augenblick, wo Er aus der Verborgenheit enthillt wird, auch 
sie zum Vorschein kommen. Das Ganze ist lediglich die Parusie 
Christi. Auf den Ruf der Posaune tritt er aus dem Himmel 
hervor (Kap. 4,2), und auf denselben Ruf (I. Kor. 1552) steht 
er in seinen vielen Gliedern, die bis dahin in der Erde ge- 
schlafen, auf. Darum wird einmal von einer e@zcoxzahvwicg tov 
xvolov tur “Incob Xgtovov I. Kor. 17 gesprochen und ein 
andermal von einer azoxcdvyig tay vidy tod Feod Rom. 813. 
Beidemale muss, da von einer Enthiillung die Rede ist, das zu 
enthiillende schon vorhanden sein; denn wie iiberall, wo das 
Wort azcoxcdvyug gebraucht ist (Rom. 25. 1625 u. s. f.), wird 
nicht etwas neues geschaffen oder etwas altes umgeformt, sondern 
nur etwas bereits vorhandenes in der Form, in welcher es vor- 
handen, aber verborgen war, der Verborgenheit entzogen. Dar- 
nach ist die Verwandlung, von der unter No. 5 gesprochen 
werden wird, keine eigentliche Umschaffung, sondern lediglich 
ein Hervortreten der bereits vorhandenen, aber verborgenen pneu- 
matischen Leiber. Und die viodecia, welche Rom. 819 die 
anoxahviig tov viwy tov Feov genannt ist, besteht nicht darin, 
dass Sohne Gottes hergestellt werden, sondern vielmehr darin, 
dass die Sédhne Gottes aus der Hiille, in welcher sie bisher ver- 
borgen und (vgl. o. S. 189) nur in den Bildern menschlicher 
Formen der dd&@ erkennbar waren, in ihrer eigentlichen Gestalt, 
als olupogpor tig sizdvog tod viod avtotd, hervortreten; wie 
denn auch thatsichlich die viodecia ib. 823 alsbald erlautert 
ist als tiv azcodvtgwoty tov oWuarog judy. Ebenso ist es 
denn bei der Auferstehung, die in jene azcuxadvyug tay via 
tov teov ohne weiteres mit eingeschlossen sein muss. Es treten 
einfach die Séhne Gottes hervor; oder vielmehr, da dieselben 
simtlich zu EKinem zevedua (I. Kor. 617), zu Einem pneumati- 
schen o@mua mit Christus als Haupt verbunden sind (I. Kor. 
1017. 113. 1207), Christus tritt durch géttliche Wirkung, auf 
gottlichen Befehl hervor in seiner Parusie, und dies bewirkt, 
dass sein ganzer Leib, alle seine Glieder mit ihm hervortreten: 
Nicht zeitlich getrennt, sondern vdllig miteinander zusammen- 
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fallend, weil das Ganze eine Einheit ist. ,é dcouw, év durch 
optahuod, év vij goxarn ocdmwyye* cudsios yag, zai ot vExoot 
éyegdnoovrar apdagror uai jusig addayrodueda‘, I. Kor. 1552. 
Wir wissen, dass auf diese selbe Posaune auch Christus hervor- 
tritt. Sie ist der Ausdruck des Gottesbefehls, der die Parusie 
anordnet; und im Nu, im Augenblick ist alles geschehen. Der ~ 
ganze Christus ist erschienen; das Haupt von oben her, die 
Glieder aus der Tiefe. Und dass dies Erscheinen der letzteren 
durch immanente Kraft, durch bloses Heraustreten der bereits 
vorhandenen Natur geschieht, erhellt noch besonders daraus, dass 
sie auf den Posaunenruf im Nu geschieht ohne jede vorauf- 
gehende Gerichtshandlnng. Das Gericht kommt erst nach der v 
Auferstehung; die Toten miissen erst erweckt sein, um vor dem 
Richtstuhl ihres Herrn Rechenschaft ablegen zu kénnen von 
ihren Thaten. Dennoch erhalten sie gleich in dem Augenblick 
der Auferstehung das ewige Leben, die égIagola; vgl. ot vexgol 
éyeodroovrar apdagtor 1552. Es ist das Gericht, wie wir schon “ 
oben S. 254 sahen, fiir sie nicht eine-Entscheidung tiber az- 
wdeva oder owrygia, sondern nur iiber gréssere oder geringere 
dog. Die agpagoia kann ihnen, da sie bereits das vet ya 
a@pPaotoy in sich haben und, mit Christus eins, viot Sod sind, 
niemand mehr nehmen. So ist die Auferstehung, obgleich sie v 
das héchste Gut verleiht, die aiwyiog Cw, nach welcher des 
Herzens innerstes Diirsten geht, und obgleich sie nur auf die 
Frommen sich erstreckt, nicht das Ergebnis einzelnen Richter- 
spruches aufgrund der untersuchenden und priifenden, mit Be- 
nutzung der Himmelsbiicher verfahrenden Richterthatigkeit, die 
Paulus sonst recht wohl auch kennt, sondern wirklich nur eine 
azconclviig tov viv tov teov, das Wegziehn einer Hiille, die 
bereits vorhandenes verbarg, das Heraustreten der Lebendigen 
aus dem Tod. — Ebendeswegen ist die Auferweckung auch nicht 
das Werk Christi, — Bemerkungen wie die: ,den werde ich aut- 
erwecken am jiingsten Tage‘ u. dgl. sind durchaus unpaulinisch 
— sondern das Werk Gottes. Christus kommt das Gericht zu; / 
die Auferweckung aber gehért nicht zum Gericht. Sie ist lediglich 
dieselbe Gottesthat, welche den dem Fleischesleib abgestorbenen 
Christus aus dem Todesschlaf wieder auferweckt hat, und welche 
den in den Himmeln verborgenen Christus aus denselben hervor- 
treten lasst. Aus der leiblichen Vereinigung mit Christus wird 
auf die Teilnahme an seiner passiven Auferweckung geschlossen. 
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106 oma TD uvotyp nai 6 “i Qvog TH) Odmate’ 6 Oé FEOg nai tov 
xvolov Hyetoev nal tudc eeyepel did vHg Svvapuews avtov‘ 
I. Kor. 613f. Es wird bei dieser Gelegenheit noch einmal be- 
sonders klar, was wir schon oben fanden, dass thatsachlich eine 
leibliche Vereinigung bei dem 0 xvgtog tH owpmate ins Auge 
gefasst ist, nicht aber etwa die Worte so zu deuten seien, dass 
der Herr die Verfiigung, die Herrschaft iiber den Leib antreten 
solle. Denn dann miisste geschlossen werden. dass er, der 
lebendig gewordene, auch den ihm gehérenden Leib erwecken 
werde. So aber wird aus dem 6 xvgl0g tH owWuate geschlossen, 
dass, da er selbst erweckt worden sei, auch der Leib, dem er 
gehért, erweckt werden wird. Es ist also nicht er der be- 
herrschende, der seine Herrschaft durch die Auferweckung ausiibt, 
sondern die ihm angehérenden gehéren ihm dadurch an, dass er 
eine reale Vereinigung mit ihnen eingegangen ist, nunmehr auch 
seinerseits gewissermassen ihnen, ihrem Leibe angehért, sodass 


seine eigenen, von Gott gewirkten leiblichen Erlebnisse ohne: 


weiteres auch auf sie zu tibertragen sind. Die dvvaysg deovd 
ist an Christus leiblich offenbar geworden und muss darum 
auch an denen leiblich offenbar werden, in welche er eingegangen 
ist. Insofern geschieht durch ihn die Auferstehung. Nicht als. 
sei er der auferweckende; sondern er ist das Mittel, durch welches 
die Auferweckung geschieht. Wiire die letztere ein freier, in mo- 


dernem Sinne wunderhafter, weil nicht natiirlich vermittelter 


Willensakt Gottes, so bediirfte es eines solchen Mittels nicht. 
So aber betont Paulus dies Mittel. Denn unvermitteltes und 
in modernem Sinne wunderhaftes giebt es fiir ihn nicht. Die 
Freiheit und die Kraft Gottes besteht darin, dass er sein Wesen 
und das Wesen der Dinge zum Ausdruck bringt. Inwiefern es 
seinem und dem Wesen Christi entsprach, diesen aufzuerwecken, 
muss die Christologie zeigen. Inwiefern es dem Wesen Gottes 
und dem Wesen der Aufzuerweckenden entspricht, dass er diese 
auferweckt, kénnen wir hier aus den pauliniection Worten er- 
sehen.  ,é7ret07] ‘yeg Oe av Socizcov Savatog, zai ov dy qcizcov 
avaotactc vEKQUY. worceg yao év TO Adam martes aodvio- 
novel, ovtwe nal ey tw Xovor@ TEQYTES eieonien Rene 
I. Kor. 15.2:f. Nicht mgeemnitcols geschehen die gdttlichen 
Handlungen, sondern in natiirlicher Vermittlung, aus dem Wesen 
der Dinge heraus. Und der Tod aller Menschen geschieht nicht. 
insofern durch Adam, als sei er einem Todesengel gleich der 
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Vollzieher des Todes, (also das évy nicht instrumental) sondern 
weil alle Menschen durch die leiblich reale Gemeinschaft mit 
seinem Fleischesleib, durch die geschlechtlich fortgepflanzte Ab- 
stammung aus diesem Leib, an dem in seinem Leib durch Kraft- 
wirkung des Satans herrschend gewordenen Tode teilhaben (s. 0. 
S. 156 ff., 103 ff); und so geschieht die Auferstehung nicht in- 
sofern durch Christus, als sei er der auferweckende, sondern weil 
alle ihm zugehérenden Menschen durch die leiblich reale Ge- 
meinschaft mit seinem Geistleib an dem in seinem Leib durch 
Kraftwirkung Gcttes herrschend gewordenen Leben teilhaben?). 
Sie sterben in Adam, d. h. durch die sinnlich wirkliche Ge- 
meinschaft mit ihm, durch welche die in seinem Leib wirkenden 
Krafte auch in ihrem Leib zur Geltung kommen miissen; und 
so werden sie in Christus, d. h. durch die sinnlich wirkliche Gemein- 
schaft mit ihm, durch welche die in seinem Leib wirkenden 
Krafte auch in ihrem Leib zur Geltung kommen miissen, lebendig. 
In jenem Leib wirkt die Kraft Satans, in diesem Leib die 
Kraft Gottes. So ist die Kraft Satans das tdtende, die Kraft 


1) Noch Schmiedel (Handkomm. 8. 160) will aus dem zevtes Cwo- 
mounsnoorvta: schliessen, was sich aus unsern bisherigen Erérterungen 
als durchweg unpaulinisch ergiebt, dass alle, auch die nicht Christus 
Angehérigen, erweckt werden sollten, und dass das tédog V. 24 wirklich 
nicht nur als Ende, sondern als Rest (der Aufzuerweckenden) zu verstehen 
sei. Die grosse Verworrenheit des Gedankens, dass «ra ro rédos einmal 
heissen sollte ,dann wird das Ende sein‘, also mit neu zu erginzendem 
Pridikat (so auch schon in Schm.’s Text) und gleichzeitig ,dann wird der 
Rest erweckt werden‘, liegt wohl auf der Hand; und man miisste, wenn 
man das letztere haben will, von dem ersteren doch wohl ganz absehen. 
Allein Schm. geht bei seiner Urgierung des mevrecs in V. 22 von dem 
verkehrten Gedanken aus, dass die Allgemeinheit wie des Sterbens, so 
auch der Auferweckung bewiesen werden solle, wahrend doch durch das 
yeo deutlich angezeigt ist, dass vielmehr dargethan werden soll, Aut- 
erweckung wie Tod komme durch einen Menschen. Und so bedeutet 
das mavtes in beiden Gliedern’ keine ausschliessliche Gesamtheit, 
sondern eine relative. ,Wie in Adam alle (die, welche in Adam sind 
z. B. nicht alle Engel etc.) sterben, so werden in Christus alle (die, 
welche in Christus sind) lebendig gemacht werden‘. Dass jemand, der nicht 
éy Xo. war, nach Paulus auch nicht auferweckt werden kann, diirfte nach 
dem bisher erérterten deutlich geworden sein; und von einer emoxa- 
téotao nmavrwy steht hier gar nichts. V. 26. 28 spricht nicht von 
einer Erweckung der Bekehrten, sondern von einer Vernichtung der 
Unbekehrten. S. hieriiber u. Kap. 6,4. 
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Gottes das auferweckende Prinzip; der Fleischesleib Adams das 
Mittel, in welchem die tétende Kraft Satans wirkt, und der 
Geistleib Christi das Mittel, in welchem die auferweckende Kraft 
Gottes wirkt. In welchem Leib nicht die Fleischessubstanz 
Adams vorhanden ist, in sinnlicher Wirklichkeit von ihm aus- 
gegangen, in dem kann nicht die tétende Kraft Satans wirken ; 
und in welchem Leib nicht die Geistsubstanz Christi wohnt, in 
sinnlicher Wirklichkeit von ihm ausgegangen, in dem kann nicht 
die auferweckende Kraft Gottes wirken. Christus ist der lebendig- 
machende Geist (I. Kor. 1545), durch Kraftwirkung Gottes dazu 
geworden, so gut wie Adam durch Kraftwirkung Gottes an- 
finglich zu einer Woyr Coon wurde. Denn alles Pneumatische 
bekommt seine dvvauug, dd&a und a—agoia aus Gott, é€ ov 
Ta moavta. jxal yao goravod In, ahha Ch ex Svvdpews Feov- 
nai yaQ Heic aodevotpuer ev att, ahla Cooney adv avt@ ex 
dvvauewg Ieod‘ II. Kor. 134. Auch dort ist es die Vereinigung 
mit ihm, welche die leiblichen Wirkungen ausiibt, — und also 
selbst eine leibliche sein muss; denn nur die leibliche Ver- 
einigung bedingt die Teilnahme an leiblichen Geschicken; wenn 
ich innerlich, religids mit Jesus eins bin, brauche ich noch nicht 
schwach, krank und leidend zu sein wie er; sondern dies nur, 
wenn eine leibliche Vereinigung mit ihm stattfindet. Die ddvayuec 
aber, aus welcher er, wie jedes pneumatische Wesen, das Leben 
hat, und welche darum durch jene leibliche Vereinigung auch 
bei den Christen sich geltend machen muss, ist die dtvayuc 
eovd. Weil aber die dtvvayig Deov als lebendige und leben- 
spendende einzig und allein in dem zevevua wohnt, welches den 
Menschen nur in der Person Christi vermittelt wird, so ist dieser 
das zvetuce Cwozcouoty. 

Die hier erérterte Thatsache, dass die Auferweckung nicht 
an irgend welche forensischen Willensakte, sondern an den sinn- 
lich realen Besitz des zcveduca durch die leibliche Gemeinschaft 
mit Christus gekniipft wird, ist noch mit besonderer Deutlichkeit 
aus dem Rémerbrief zu erkennen. Es heisst dort 67: ,6 azo- 
Saver dedtxaiwtat and tig auaetiac.. Darnach miisste die 
Auferweckung, wenn sie das Ergebnis eines juristischen Recht- 
spruches wire, die den gerechtfertigten zuerkannt wiirde, auch 
ohne Erlésung allen Menschen zuteil werden. Denn nachdem 
sie gestorben und damit den Sold der Siinde erhalten, wiiren sie 
oder sind sie gerechtfertigt von der Siinde. Dieselbe kénnte 
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also nunmehr kein Hindernis sein, dass sie bei der Auferweckung 
nicht allesamt des Lebens und des himmlischen Reiches teil- 
haftig werden sollten. Dass dies nun doch nicht geschieht, zeigt, 
dass die Rechtfertigung an sich fiir die Auferstehung nach pau- 
linischer Anschauung ganz gleichgiiltig ist; es kommt nur darauf 
an, wann sie eintritt. Geschieht sie erst gleichzeitig mit dem 
Tode des Menschen, so kommt sie zu spit und kann ihm zur 
Auferweckung nicht mehr helfen. Dies zeigt, dass die letztere 
vielmehr daran hiingt, dass schon bei Lebzeiten des Menschen 
ein Prinzip in ihn eingefiihrt wird, welches nicht sterben kann, 
sondern des ewigen Lebens sicher ist. Da die auagtia un- 
trennbar verbunden ist mit dem Savatog (s. 0. S. 163 ff), und 
darum derjenige, der die duagtia hat, nicht unverginglich sein 
kann, umgekehrt aber eine Befreiung, eine ,Rechtfertigung‘ von 
der Siinde nur durch das Sterben méglich ist, so ist der Mensch 
schlechterdings verloren, wenn er nicht bereits bei Lebzeiten 
stirbt und dadurch yon der Siinde frei gemacht wird. Denn 
wenn dies erst in seinem Tode vor sich geht, so nutzt es ihm 
nichts mehr. Denn der Leib, in welchem die Siinde wohnte, 
wird dadurch zwar vernichtet, die Seele aber muss hiilflos in 
den Scheol hinab, und es ist keine Potenz da, in welcher die 
Ovvapig Feov in ihrer physischen Eigenschaft wirksam ist, und 
welche darum einmal wieder zum Leben hervorbrechen kénnte. 
Wenn dagegen der Fleischesleib des Menschen stirbt, noch ehe 
die Seele in den Scheol geht, diese also noch vorher mit einem 
andern Leibe umkleidet werden kann, so ist die Rechtfertigung 
rechtzeitig geschehn, weil sie vorher noch ein Auferstehungsprinzip 
erhalten hat. Geht sie dann auch einmal in den Scheol hinab, 
so fallt zwar ihr abgestorbener Fleischesleib der Verwesung an- 
heim; das halt sie aber nicht fiir immer im Scheol, denn sie 
hat noch einen andern Leib, in welchem sie seinerzeit aufer- 
stehen kann. Genau das ist denn auch in jenem Exkurs Rom. 
65 ff. ausgefihrt. ,Denn wenn wir physische Teilnehmer (ov- 
gvtor) geworden sind an der Gleichheit1) seines Todes, werden 
wir es auch an der seiner Auferstehung sein; dies erkennend, 


1) 6uotouc. Denn da dies Wort auch noch zu tij¢ dvaordoews ge- 
zogen wird, diese aber der Auferstehung Christi nicht ahnlich, sondern 
gleich sein soll, so muss auch hier das ouofwue nicht Ahnlichkeit, 


sondern Gleichheit bedeuten. 
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dass unser alter Mensch mitgekreuzigt worden ist, damit der der 
Siinde gehérige Leib vernichtet wiirde, dass wir nicht mehr der 
Siinde Knecht sind; denn wer gestorben ist, ist gerechtfertigt 
von der Siinde. Wenn wir aber mit Christus gestorben sind, 
so vertrauen wir, dass wir auch mit ihm leben werden, wissend, 
dass Christus, nachdem er yon den Toten auferweckt ist, nicht 
mehr stirbt: der Tod ist nicht mehr Herr iiber ihn. Denn was 
er abgestorben ist: das ist er der Siinde gestorben auf einmal; 
was er aber lebt, lebt er Gott. So urteilt auch ihr, dass ihr tot 
/ seid der Siinde, lebendig aber Gotte in Christus Jesus‘. So sind 
durch die sinnlich-wirkliche, die leibliche Vereinigung mit Christus 
alle dessen leibliche Erlebnisse auch bei den Christen vollzogen. 
Pd Sie sind gestorben wie er, zur rechten Zeit. Denn da sie da- 
durch nun schon bei Lebzeiten durch den Tod. gerechtfertigt 
wurden von der Siinde und bei Lebzeiten aufgeweckt wurden 
kraft derselben sinnlich wirklichen Gemeinschaft mit ihm, — 
und zwar natiirlich, wie er selbst, nunmehr in einem pneuma- 
tischen Leibe, — so herrscht schon bei Lebzeiten nicht mehr 
die Siinde iiber sie (V. 14) und auch ein- fiir allemal nicht mehr 
/ der Tod. Denn wenn sie nun auch einmal diesen ihren ab- 
gestorbenen Fleischesleib ausziehen und in den Scheol hinab- 
steigen, so sind sie doch nicht an diesen gebannt, sondern haben 
noch einen andern Leib bekommen, den pneumatischen, in’ 
welchem dieselbe dvvautg Seov wirkt, die in Jesu Leib wirkt, 
v da es ja Jesu Leib selber ist. Und so wird diese divauig Feov 
auch in ihnen dereinst wirksam werden und, wenn sie Christus 
und die ganze pneumatische Welt aus der Verborgenheit ent- 
rickt, auch sie aus dem Dunkel der Erde hervortreten lassen 
Dies wird noch mit einfachen Worten gesagt Rom. 811: ,@ 0é 
tO sevedua tod éysigaytog tov Inooty & vexodwy oinet év iuiv, 
O éyeigag éx vexedv Xguordy ‘Inootv Cwomomoer uai ta Inqre 
owuata vuwv dia tod évorxodytog abtovd svevuatog ev cuir 
v Da durch den in ihnen wohnenden Geist die sterblichen Leiber 
lebendig gemacht werden sollen, ist der Geist als in diesen 
Leibern wohnend gedacht; er ist das innen weilende und darum 
als zevevica Cwozvorovy von innen heraus wirkende belebende Mittel. 
,- Ja es ist darnach offenbar sogar so gedacht, dass das wvevuc 
auch nach dem Tode in der Hille der sterblichen Leiber wohnend 
bleibe, wihrend die Seele in den Scheol geht (s. u. No. 4); denn 
sonst kénnte nicht gerade das in ihnen wohnende, physisch 
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lebendige und unvergingliche (V. 10; s. 0. S. 111) TLVED UC 
das in ihnen wohnende Mittel sein, durch welches der sterbliche 
Leib auferweckt wiirde. Das zvedua ist als Con} (V. 10), als 
zevevuc Cworco.oty in sie eingegangen und ist nun das Mittel, 
durch welches aus der Kraftwirkung Gottes schon jetzt ihr Leben 
als unvergiingliches Leben besteht und auch aus dem letzten 
Schlaf als unvergiingliches Leben bei der Parusie hervorgehn 
wird. Es ist darum das in ihnen wohnende avetua, welches 
geradezu der egafwy, das untriigliche Unterpfand ist dafir, 
dass Gott sie thatsiichlich zubereitet hat, der einstigen Er- 
stehung in pneumatischem Leibe fihig zu werden; vgl. ,6 dé 
narEegyaoduevog quads sig abdtd tovto Sedg, 6 dodg iuiv cov 
doufava tod zvevuatoc II.Kor. 55. Es ist eine Zubereitung 
dafir nétig; und dass diese Zubereitung geschehen ist, dafir 
biirgt das von ihnen besessene avetvua; denn in dem Besitz 
dieses 7vedtua besteht eben die Zubereitung. Und da nun 6 
xV0LOg TO mvEdud éotey II. Kor. 317, so kann fir das avedue 
auch 6 z¥gog oder 7 Cw) toe xveiov o. dgl. ohne weiteres ein- 
gesetzt werden; statt dua rod évoinodvtog év vuly scvEevuatog 
kénnte es auch ebensogut heissen: dvd tov évoexovvtog év tuiy 
uvoiov. Vgl. Gal. 327: 000 yao eig Xouotoy éBantiod rte, 
Xouorov evedioacte; 320: ,Xovotp ovectarowuces Cw dé 
ovuéte éym, Ce dé ev 2uoi Novordc‘ u. s. f.4). 


1) Ein derartiges gewissermassen mechanisches Zustandekommen 
der Auferstehung, mechanisch weil es zustande kommt durch die sinn- 
lich wirkliche Vereinigung mit der lebenskraftigen Geistsubstanz Christi, 
wird auch vorausgesetzt bei der stellvertretenden Taufe fiir bereits ver- 
storbene. Wir berichteten schon oben die Thatsache, dass Paulus zwar 
nicht zu erkennen giebt, ob dieselbe durch ihn veranlasst worden ist, 
dass er jedenfalls aber zu derselben eine billigende Stellung einnimmt 
und von ihr als einer berechtigten Handlung weitere Schliisse zieht. 
Diese nun muss ausgehn yon der Vorstellung, dass die Bedingungen, 
an welchen nach Paulus die Auferstehung haftet, das ist die Ver- 
einigung mit Christus und das Einwohnen des aveduc, auch bei den 
Toten noch sich erzielen lassen. Das Mittel, welches sonst an die Er- 
reichung dieser Bedingung als subjektive Voraussetzung des Empfingers 
gekniipft ist, ndmlich der Glaube, kann hier nicht mehr inbetracht 
kommen; es muss also die Vereinigung, welche fiir die Auferstehung 
den Ausschlag giebt, auch ohne die rezipierende Geistesthitigkeit 
mechanisch von aussen her durch andere erzielt werden kénnen. Als 
Mittel dafiir ist die Taufe genannt. Wie durch sie die Vereinigung 
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‘Wir haben nun in diesen beiden Absitzen das Wesen der 
paulinischen Auferstehungshoffnung nach ihrem inneren Zu- 
sammenhang dargelegt. Nach No. 3 haftet sie lediglich an der 
Vereinigung mit Christus, nach No. 2 ist die Vereinigung eine 
physisch reale, geistleibliche, bereits hier in physischen Wirkungen 
auf den Leib sich aussernde. Darnach ist die Auferstehung 

der in Christus entschlafenen ein geradezu selbstverstandlicher 
_ Vorgang. Die Parusie stellt, wie das vorige Kapitel zeigte, das 

Hervorbrechen des zvevua und der ganzen pneumatischen Welt 
_/ aus der Verborgenheit dar. Da muss auch das in den Leibern 
der Christen verborgene und mit ihnen in die Erde gesenkte 
mvevpoa an den Tag kommen. Nicht nur der halbe, der ge- 
trennte, sondern der ganze Christus muss erscheinen; nicht nur 
das im Himmel verborgene Haupt, sondern der in vielen Gliedern 
/ wtber die Erde verbreitete Leib Christi muss hervortreten. Die 
Parusie Christi ist die Parusie seiner Glaiubigen; die Aufer- 
stehung nichts anderes, als die Parusie des in seiner Gemeinde 
verborgenen Christus. Mit diirren Worten sagt dies, was wir 
als die bestimmte Anschauung der Hauptbriefe erkennen, auch 
der Kolosserbrief. ,azeSdvere vag, xal 7 Cw tuwv xéxovrrrae 
oby tp Xouotp &y tH Fe: Etav 0 Xoevotdg pavegudy, % Cor, 
DuGY, TOTE nab VuEic Orv attm Paveqwdynoscte év ddEN‘, 3s f. 
Da ist das Leben, das in den durch die Taufe gestorbenen 
Christen noch drin ist, Christus. Dieser ist bei (in) Gott ver- 
borgen, und darum auch das Leben der Christen, sodass man 
dies in seiner pneumatischen Leibesgestalt nicht sehen kann; 


mit dem wirklich lebenden Christus erzielt wird, ist von der paulinischen 
Glaubenslehre zu zeigen; vielleicht ist die Taufe auf Moses, als welche 
die Wolke in der Wiiste und das rote Meer aufgefasst wird, eine lehr- 
reiche Parallele. Genug, dass sie hier, und zwar unter Stellvyertretung 
durch andere, ohne irgend welche Geistesthitigkeit von seiten des 
Empfingers wirkt, diese Wirkung also, welche ihrerseits die physische 
Folge der Teilnahme an Christi Auferstehung haben soll, gewisser- 
massen mechanisch vor sich gehn muss. Wie bei einem neugeborenen 
Kinde, werden thatsichlich unter sichtbaren Zeichen unsichtbare Gnaden- 
gaben mit physisch realer Wirkung, auch ohne persénliche Glaubens- 
aneignung (wie bei der christl. Nottaufe) mitgeteilt. Auch hier kommt 
die supraratunalistischeste Auffassung der paulinischen am nachsten, 
nur dass die des Paulus dennoch wieder ihre sehr naturalistische Seite hat, 


sofern alle Geistmitteilungen auf substanzieller Wirklichkeit beruhen 
und in physischen Wirkungen sich dussern. 
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wenn Christus hervorkommt, dann kommt die innere, leuchtende, 
in Wahrheit ihr Leben ausmachende Gestalt der Christen hervor. 
Die anoxadvyug Christi ist die @zcoxchvyig der Sdhne Gottes, 
weil diese nur Ausstrémungen, nur Teile, nur Glieder von ihm 
sind. Es ist dies auch wieder ein Zeichen, wie physisch real 
das Eingehn Christi als der auf 8. 286f. besprochenen Lebens- 
potenz in die Glaubigen gedacht wird, da sie é dd&y, in strah- 
lendem Lichtglanz einmal hervorbrechen soll, und nur die gegen- 
wartige Verborgenheit Christi die Ursache ist, weshalb man sie 
nicht gegenwiirtig schon éy dé& sehen kann. Es ist das zwar 
hier von dem Akt der Verwandlung gemeint, den ich unter dem 
Titel der Errettung besprechen will; aber er lasst sich ohne 
weiteres auf die Auferstehung iibertragen, weil die physischen 
Vorgiinge bei beiden die gleichen sind, und die gleichen ma- 
teriellen Ursachen die gleichen Wirkungen hervorrufen miissen. 

(4. Form der Auferstehung.) Aus dieser Erkenntnis yom 
Wesen der Auferstehung ergiebt sich nun die Form derselben 
von selbst. Im Tode geht nach Paulus, wie aus der Taufe fiir 
die Toten und andern schon erwahnten Stellen bereits mehrfach 
deutlich wurde, die Seele in den Scheol. Allein es ist kein 
Leben, was sie dort fiihrt; das erhellt daraus, dass man fiir sie 
eine Auferstehung fiir nétig hilt, dass die Seelen bis dahin 
eben doch als die vexgoi dort weilen, und dass man die Auf- 
erstehung nur erlangen kann durch die beschriebenen Heilsmittel. 
In einer wert- und kraftlosen Schattenexistenz siecht sie dort 
hin, bis sie bei der Vernichtung des Todes mitsamt dem ganzen 
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Totenreich ins Nichts zuriickgefihrt wird. Die Kraft der Auf- ' 


erstehung liegt darum fir Paulus auch im wesentlichen in dem 
Leib, ohne welchen es Leben nicht giebt. Der Leib wird erweckt, 
wie aus den obigen Erérterungen tiber das Eingehn des wvevue 
in den Leib auch schon von selbst folgt, und die Seele kehrt 
alsdann nur wieder zuriick in den ihr beschiedenen Auferstehungs- 
leib. ine andere Auffassung wire, dass die Seele lediglich als 
Lebensprinzip des alten Fleischesleibes gelte und nicht in den 
Geistleib der Auferstehung wiedereinginge, dass in diesem viel- 
mehr der Geist, aus welchem der ganze Leib gebildet ist, kraft 
der zwiefachen Natur dieser Geistsubstanz, auch alle. seelischen 
Funktionen iibernehme. Und dieses scheint sich fast noch mehr 
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m empfehlen. Denn I. Kor. 15 ist das o@ua mvevuacvady in » 


solchen Gegensatz zu dem came woylxor gestellt, dass das Vor- 
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handensein der Weyy ein wesentliches Merkmal fir den ersten, 
gegenwirtig vorhandenen, den Fleischesleib zu sein scheint, und 
in dem o@ua zcevevwatixéy eine Seele anscheinend nicht vor- 
handen, sondern hier das zvedua durch das Dasein der Seele er- 
setzt sein soll. Darnach geht dann wohl die Seele, dies Lebens- 
prinzip des alten Lebens, weil wertlos geworden, auch bei den 
Christen in den Scheol hinab und fallt dort ebenso, wie der 
Fleischesleib schon vorher, der einzigen Vernichtung mitsamt dem 
Tod anheim; oder aber sie ist schon jetzt durch das zvetua 
vollstindig verdriingt, indem dieses anstelle des friiheren Lebens- 
prinzips getreten ist. Der Thessalonicherbrief hat die letztere 
Anschauung jedenfalls noch nicht, da er den Lesern wiinscht: 
,0 80g tig elonvns aysdoo vudg Choteheig, xai Oldudyoor 
VUOY TO zevEerua xed Wyn zal TO CMua GuéurctOg & TI 
magovoia tod xveiov judy “Inood Xeuovov ryoendetys 593. 
Freilich kann hieraus nicht geschlossen werden, dass der Apostel 
damals — wenn er iiber diese Frage schon reflektiert hatte — 
der Meinung gewesen sei, die Seele werde auch in dem Gottes- 
reich nach der Erscheinung des Herrn noch dauern. Denn 
wenn solches der Fall wire, so wire es hier auch von dem 
‘ gegenwartig vorhandenen owua gesagt. Da aber Paulus in 
jenem Brief bereits die Aufrichtung des Reichs in iiberirdischen 
Hoéhen lehrt, ist dies wohl keinesfalls zu denken; denn zu all- 
gemein war man damals bereits der Ansicht, dass eine andere, 
als die Erdensubstanz dazu gehére, um in jenen luftigen Héhen 
zu weilen, Vgl. Hen. 157: ,Die Geistigen haben im Himmel 
ihre Wohnung‘, IV. Esr. 149 ff.: ,Tu enim recipieris ab homini- 
bus ... . nunc ergo renuntia iam corruptelae et dimitte abs te 
mortales cogitationes et proice abs te pondera et exue te iam 
infrmam naturam‘ etc. So ist also das éy tH zragovola tov x. 
4. I. Xo. wohl nicht zu tyenIe'n zu ziehn, sondern zu auéuzcvee, 
wie in I. Kor. 1iz: ,o¢ xal BeSaiwoe tude fw réhove aveynhi- 
toug év ty yuéow v. x. 4. I. Xe.4, wo ganz von selbst klar wird, 
dass das ,am Tage des Herrn‘, nicht zu dem ganzen Ausdruck 
junanklagbar bewahren wird‘, sondern nur zu ,unanklagbar‘ allein 
gezogen werden muss. Darnach wire auch hier zu iibersetzen: 
jund euer Geist samt Seele und Leib miisse in einer solchen 
Weise erhalten werden, welche am Tage des Herrn als unstraf- 
lich sich erweist‘; und der Sinn ware nicht, dass aus der Parusie 
Geist, Seele und Leib véllig erhalten hervorgingen, sondern dass 
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auch Seele und Leib keinen Anlass zum Tadel bei der Parusie 
geben und dadurch eine Verminderung der Verherrlichung im 
Gericht veranlassen sollen. Die Ersetzung des alten Seelenleibes v 
durch einen neuen Geistleib ware dabei doch méglich; denn auch 
in den spateren Briefen verlangt Paulus mit der gleichen Be- 
griindung eine Heiligung auch des gegenwirtigen physischen 
Leibes, obwohl er das Fortbestehen desselben nach der Parusie 
ausdriicklich ausschliesst. Ist aber auch nur die Rede von einer 1~ 
Erhaltung bis zur Parusie, um untadelhaft zu sein in der Parusie, 
so ist doch eben damit ausgesprochen, dass auch die Seele 
wenigstens in jener Zeit noch nicht in seinen Augen durch das 
zevetuc verdrangt wurde, sondern neben dem zevetua bis zur 
Parusie bestehen blieb. Es ist aber gerade dies ein Punkt, wo 
sehr wohl im Lauf der Zeit seine fester und fester sich ge- 
staltende christliche Weltanschauung, in welcher der an sich 
bereits vorgefundene Gedanke von der Geistsubstanz eine so 
tiberaus wichtige Stellung gewann, einen umgestaltenden Einfluss 
ausgetibt haben kann. Eine Befestigung und Abklarung auch 1 
der Weltanschauung und der ihr entfliessenden Eschatologie 
haben wir vom Thessalonicherbrief zu den Hauptbriefen, wie es 
ja auch selbstverstaéndlich ist, schon mehrfach wahrgenommen; 
wenngleich die Unterschiede nicht sehr gross sind, stets nur in 
Einzelfragen hervortreten und die geradlinige Fortsetzung der 
eingeschlagenen Bahnen bilden. Und das ist deswegen so natiir- 
lich, weil auch die Weltanschauung der Hauptbriefe, wie sie 
Kap. 1—3 gezeigt wurde, bereits dem vorchristlichen Paulus in 
seinen Grundziigen bei einer Richtung seiner pharisdischen Zeit- 
genossen yorlag, also dem Schreiber des Thessalonicherbriefs 
ebenso bekannt sein musste, wie dem des Rémerbriefs. Es hat __ 
nur die Kap. 1 aufgezeigte weltabgewandte praktische Lebens- 
richtung des Paulus bewirkt, dass seine Auswahl Eines Bildes 
aus dem Gemisch des jiidischen Synkretismus immer einseitiger, 
energischer, schroffer wurde. Jedenfalls lassen die Hauptbriefe v 
eine Reihe von Stellen auffinden, wo eine vollige Auflésung der 
pisherigen Lebenspotenz durch das zevetua gedacht erscheint 
und somit thatsichlich der Auferstehungsleib nicht als ein Seelen- 
sondern nur als ein Geistleib tibrig bliebe, auch ohne dass ein 
Verbleiben der Seele im Scheol mit einstiger Vernichtung der- 
selben, wie bei den Nichtchristen, angenommen Zu werden brauchte. 
So wenn es Rom. 810 heist: ,c0 pev o@ma vexeor O1a auaotiay,, 
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7O 0& zveiua Con dud dexcnootyyy'. Das oauc war ja bis 
dahin lebendig dadurch, dass die weyy in ihm wohnte, und so- 
mit der Mensch wurde eig woynv Cooar. Ist nun der Leib tot, 
so muss wohl auch vor allen Dingen sein Lebensprinzip, die 
Seele, ihm genommen sein; statt dessen ist das mvevuc jetzt als 
Leben in ihm, gleichzeitig anstatt der abgestorbenen oa@g§ eine 
neue, noch unsichtbare Substanz fiir den Leib abgebend. Die 
doppelte Wirkung des aveduc, gleichzeitig den Leibesstoff und 
die Lebensquelle desselben zu liefern, liegt wiederum in der 
Kap. 2 erérterten Natur des zevedua hinlanglich begriindet. So 
scheint die Ersetzung des bisherigen inneren Lebens durch den 
neu hereingekommenen und immer starker werdenden Geist auch 
gedacht zu sein II.Kor. 416: ,a4k 6 %w quay avdIouzcos 
avanaivodtae nusee xai nugog’, Gal. 229: ,lm dé ovnéte eyo 
th dé &v &uot Xorordg’ u. s. w. Es wird durch die Vereinigung 
mit Christus nicht nur ein innen vyerborgener Leib geschaffen, 
der den toten Fleischesleib nunmehr regieren und dereinst in 
Herrlichkeit hervortreten kann, sondern dieser Leib hat auch 
schon sein eigenes Lebensprinzip in sich, tritt damit an die Stelle 
des alten Lebensprinzips, welches die ywvy7 war, und wird somit 
auch bei der Auferstehung erscheinen nicht als omc wuyexor, 
sondern auch der innern Lebensquelle nach als o@ua mvevuett- 
xov. Diese Darstellung des Sachverhiltnisses scheint mir der 
paulinischen Auffassung am nachsten zu kommen; und was auf 
S. 287, wo dieser Punkt noch nicht behandelt werden konnte, 
uber die Notwendigkeit eines Todes und einer Neugeburt im 
Geiststoff bei Lebzeiten gesagt wurde, wire darnach zu erginzen 
bezw. zu modifizieren. Eine wvyy besitzt der Auferstehungsleib 
nicht mehr, sondern das zrvetua ist in ihm alles in allem. 
Darnach weilt denn das zyvedua wihrend der Zeit des Todes- 
schlafs bei dem in der Erde ruhenden Leibe. Auch dies geht 
aus den bisherigen Ergebnissen fast von selbst hervor, nament- 
lich aus der S. 288f. gewonnenen Auffassung von Rom. 841: 
lworonosr vai te Ivyte CwWuata bud did tov evorxobytoc 
avtod mvevuatog év tui. Ist das in den Menschen wohnende 
zevevyuca das Mittel, welches auch die sterblichen Leiber nicht 
im Tode liasst, so muss es wohl in diesen Leibern selbst schlum- 
mern und bei der Erweckung sie von innen heraus ans Tages- 
licht emporfithren, So fasst auch das 15. Korintherkapitel die 
ganze Auferstehung durchaus als die Entfaltung des in die Erde 
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gesenkten Leibes. Nicht ein neuer Leib wird fir die im Scheol 
weilende wWoyy geschaffen, sondern aus dem alten Leib entfaltet 
sich der neue, wie aus dem in die Erde gesenkten Korn der 
Keim, der Halm und die Ahre!); freilich, wie auch bei diesem, 
durch die in ihm ruhende Kraft. So gleicht also der Todes- 
schlaf der Christen noch jetzt dem Todesschlaf Christi vor seiner 
Auterstehung, ja er ist die bestindige Wiederholung desselben. 
In seinen Glaubigen leiblich wohnend, wird er in der Hiille des 
Erdenleibes vielhundertfach in die Erde gesenkt; darum ist aber 
auch seine Auferstehung die sichere Biirgschaft fiir die der 
Christen, da ,Christus‘ von den Toten auferweckt, hinfort nicht 
stirbt; der Tod ist nicht mehr Herr iiber ihn‘ Rom. 69; welche 
Worte direkt als die Begriindung der Gewissheit von dem 
Leben seiner Glaubigen auftreten. Christus wire es, der in 
ihnen stiirbe, wenn sie stiirben. So aber ist ihr Tod fiir den in 
ihnen neuerstandenen Geistleib, fiir den Christus in ihnen, nur 
ein Schlaf mit der Gewissheit des Erwachens. Bei der Aufer- 
stehung kommt er hervor in seiner eigentlichen Gestalt, d. h. 
vollig dem Geistleibe Christi entsprechend. Vgl. Rom. 819: 
Jott ovg mQ0éyrw, “ai sQ0dQLOEV GLUdQpoLEG Tig sixdvog Tod 
viod adzov (die vioFeoia aus V. 23) und I. Kor. 1546 ff.: ,Aber nicht 
zuerst der Geistleib, sondern der Seelenleib, dann der Geistleib. 
Der erste Mensch ist aus Erde yom Erdenstoff, der zweite Mensch 
aus dem Himmel. Wie der aus Erdstoff, so auch die aus Erd- 
stoff, und wie der aus Himmelsstoff, so auch die aus Himmels- 
stoff2); und wie wir getragen haben das Bild des Erdstofflichen, so 
werden wir auch tragen das Bild des Himmelsstofflichen‘. Damit 
ist aber nicht eine vdllige Gleichheit mit dem Aussehn Christi 
gemeint, sondern nur eine Gleichheit mit dem Stoff, aus welchem 


1) Es ist also nicht aus dem yuuvor xdxxoy auf eine ohne Leib 
nackte‘ Seele zu schliessen. Nicht die Seele wird gesit und entspricht 
dem Korn, sondern der Leib (V. 44). Die Nacktheit, die bei dem 
Leibe dem eines nackten Korns entspricht, ist also nicht Nacktheit im 
Sinne eines Mangels an Kleidung, sondern Nacktheit im Sinne dés 
Mangels von Schmuck, von d0Se. Ein schmuckloser Leib wird gesit, 
ein herrlicher Leib kommt wieder. 

2) So ist das éwovedros und éxovgdyoc am sinnentsprechendsten 
wiederzugeben, weil ihm nicht ein ééyevos und émiyevor gegentiber- 
gestellt ist, was nach V. 47 geradesogut ginge, sondern yotxos und 
yoixot, welches auf den Stoff geht. Auch V. 49 bestitigt diese Fassung. 
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sein Leib gebildet ist, und mit der himmlischen Form, in welcher 
er erscheint, — ebenso wie auch die bisherige Gleichheit mit 
Adam auch nur auf diese Dinge sich erstreckte und einen Unter- 
schied in der Schénheit trotzdem zuliess. Dass ahnliche Unter- 
schiede auch bei den im Stoff sonst iibereinstimmenden Himmels- 
leibern bestehn bleiben, betont schon V. 41 und wird im Lauf 
dieses Kapitels noch weiter klar werden. Im iibrigen ist es aber 
mit der Entfaltung des in dem gesiiten Leib bis dahin ver- 
borgenen Himmelsleibes genau wie mit der Entfaltung der Ahre 
aus dem gesiten Korn. Die alte schmucklose Hiille, aus welcher 
der neue Leib sich entfaltet hat, fallt ab und vergeht. So auch 
mit dem alten Erdenstoff, aus dem die Hiille des Geistleibes be- 
stand. Vgl. dazu I. Kor. 6i3f.: ,Die Speisen dem Bauch und 
der Bauch den Speisen; Gott aber wird diese wie jenen ver- 
nichten. Der Leib aber nicht der Hurerei, sondern dem Herrn, 
und der Herr dem Leibe; Gott aber hat den Herrn auferweckt 
-und wird uns auferwecken durch seine Kraft‘. Nicht der ganze 
Leib, alles was bisher am Leibe war, kommt zur Auferstehung. 
Der Bauch z. B. mit allem, was in ihn eingegangen und durch 
ihn dem Leibe zugefiihrt ist d. i. alles Erdenstoffliche an 
ihm wird vernichtet, wie die alte Hiilse am Korn. Nur inso- 
fern steht der Leib auf, als er durchdrungen und umgeschaffen 
war von dem Geiststoff des Herrn, als er den in den Leib ein- 
gegangenen xvglog darstellte. 

(5. Auferstehung vor der Parusie.) Ein Zug paulinischer 
Auferstehungshoffhung ist nun noch zu besprechen, der allem 
bisher erérterten, das doch zumteil aus ganz unzweideutigen 
Ausserungen gewonnen wurde, zu widersprechen scheint, das 
sind die Stellen, an welchen anscheinend an ein Eingehn in die 
Himmelsherrlichkeit unmittelbar nach dem Abscheiden gedacht 
y ist. Es sind das die Stellen II. Kor. 5, Phil. 1o1. 93. 310 f. 
In den Philipperstellen spricht Paulus fiir seine Person die 
Hoffnung aus, — anscheinend sofort nach dem Tode — durch das 
Sterben zu Christus zu gelangen. Und dies ist auch fiir das 
Verstindnis von II. Kor. 5 zunichst mit aller Bestimmtheit fest- 
zuhalten, dass dort nur von seiner eigenen Person und 
der seiner Begleiter die Rede ist. Durch diese ganzen Kapitel 
hindurch bezeichnet die 1. Pers. Plur. nicht, wie etwa in I. Kor. 
1551 u. dgl. die Allgemeinheit der Menschen, den Apostel ein- 
gerechnet, sondern nur die Schreiber des Briefes, ja zumteil wohl 
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nur den Paulus selbst. Vel. Xovotot evwdla eouy 215, ao- 
xoueda mahi éavtovs ovvotavery 34, Teoh meerggn ort yoda 
312, exortes ayy Otaxovicy TAvTYY ovx eynonod uev Ay, exouey 
ter Iroavedy tovroy éy Corgaxivors OnEvEOLY on: 6 Savatog év 
uc évegysivat, 4 08 Cot av kuiv 419, tte yao %&éornuer, ep 
LTE GeGPoovotmer, Buty 54s (wobei wohl nur Paulus allein ge- 
meint ist, da man an Ekstasen auch seiner Begleiter nach II. Kor. 12 
u. s. f. wohl nicht denken kann; ebenso wie bei den dovoanuva 
oxevn u. s. Ww. 47 ff. nur auf die kérperlichen Zustinde des 
Paulus allein, von denen auch Gal. u. s. w. sprechen, angespielt 
zu sein scheint). So hat man sich durchaus der Notwendigkeit 
zu fiigen, auch in dem vollstandig diesem Zusammenhang an- 
gehérenden Abschnitt 5; ff., der durch 416 f. geradeswegs aus 
47ff. hergeleitet ist, fiir die 1. Pers. Plur. nur Paulus und seine 
Begleiter einzusetzen. — Geht man nun unter dieser Voraus- 
setzung an die Worte heran: ,oldamev, te dav 1) élyetog Hur 
oizia tov oxivove xatalvdi, oizodouryy &x Ieovd *ouer, oiniay 
ayecoozcolytov ainvioy év tolg oteavoic’, so ist bei diesen vor 
allen Dingen das zu beachten, dass sie durch yeég angekniipft 
sind an den Schluss von Kap. 4, also die Begriindung zu diesem 
enthalten sollen. Davon ist nun V. 18 dem Inhalt und der 
Form nach lediglich eine Erlaiuterung zu V. 17, der besagt, dass 
die gegenwartige Triibsal, nach V.16 dies Verderben des dusseren 
Menschen eine iiber die Massen gewichtige, ewige Herrlichkeit 
erwirke. Dieser Vers also soll durch 5, ff. begriindet werden. 
Wird aber der Satz: ,das Verderben des dussern Menschen er- 
wirkt uns eine grosse, ewige Herrlichkeit‘ begriindet durch den 
Satz: ,denn wenn dies Haus aufgelést wird, so haben wir ein 
nicht mit Hinden gemachtes, ewiges von Gott im Himmel‘, so 
ist der zweite eine Begriindung fiir den ersten thatsaichlich nur 
dann, wenn man das éc¢y nicht temporal fasst, als stande dcay 
da, sondern thatsichlich in seiner eigenen Bedeutung, d. i. kon- 
ditional. Denn hiesse es: ,wann das Haus zerstért wird, haben 
wir ein anderes‘, so ware das nicht eine Begriindung zu der Be- 
hauptung, dass die Herrlichkeit gerade durch das Leibesverderben 
gewirkt sei. Es ware dann nur von der zeitlichen Thatsache des 
Vorhandenseins die Rede, und das Haus kénnte gewirkt sein 
auch durch jede andere Ursache. Heisst es dagegen: ,wenn, 
unter der Bedingung, dass diese Hiitte aufgelést wird, haben 
wir ein Haus dort oben‘, so ist thatsachlich dadurch bewiesen, 
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was dadurch bewiesen werden soll, namlich dass durch das 
Verderben des Fleischesleibes die Himmelshitte gebaut wird. 
Durch das erste Absterben des Fleisches in der Taufe wird der 
Grund fiir den oberen Himmelsleib gelegt; und je mehr nun 
das Fleisch hier zerstért wird, desto mehr wichst das Himmels- 
haus, das sich der Mensch dadurch im Himmel schafft. Wir 
sahen schon oben, dass der Mensch durch seine Erdenwerke 
einen real vorhandenen Schatz im Himmel ansammelt, der durch 
das Gerichtsfeuer auf seine Giite geliutert und ihm dann zu- 
erteilt wird als der Lohn, der nach allgemeiner damaliger An- 
schauung (soweit. sie ein dem paulinischen entsprechendes Welt- 
ende erwartet) in grésserer Verherrlichung der himmlischen Leibes- 
hiille besteht (vgl. Hen. 10812 ff. u. s. f.. IV. Esr. [681 f.] Apoc. 
Bar. 5119 u. s. w.). S. 0. 8. 219f. 253. So ist es auch hier. 
Bei dem Menschen, bei welchem das Jeuédcoy einmal gelegt ist, 
geht gerade durch das allmahlich immer vollstaéndigere Absterben 
des Fleisches die Erbauung einer herrlichen Himmelshiitte vor 
sich. Wenn die Erdenhitte aufgelést wird, hat man ein Him- 
melshaus. Bliebe die erstere in ihrer ganzen Kraft stehen, so 
kénnten nur Fleischeswerke herauskommen, und bei der Ent- 
hillung des Gerichtstages im Feuer miissten sie verbrennen. 
So schafft thatsichlich das Verderben des fusseren Menschen 
eine grosse Herrlichkeit oben. Dabei ist hinzuzuziehen, dass das 
Seugdcoy natiirlich im Menschen selbst gelegt wird, namlich 
Christus, und hierauf nur die Himmelshiitte draufgebaut wird; 
daher das ézrevdtoco Sat, was immer voraussetzt, dass ein innerer 
Kern bestehen bleibt, zu dem nur das Himmelskleid hinzukommt ; 
ebenso wie dieser Kern ja auch schon vorhanden war, solange 
noch die éxtyetog oixia tod oxyvovg um ihn her dauerte. Und 
darauf geht das stye nal eévdvocuervoe ov yuurvot evoedrodusda. 
Da ist nicht von der ,nackten‘ wouyy die Rede, — diese geht 
vielmehr, wie vorhin gezeigt, garnicht in den Geistleib mit ein, 
sondern wird mit dem Seelenleib durch diesen in den Sieg ver- 
schlungen; sondern es kann nur der bestehen bleibende, in der 
Parusie zur Sichtbarkeit gelangende, die Auferstehung bezw. Ver- 
wandlung garantierende Geistleib gemeint sein, der, wie wir gezeigt 
haben, schon in diesem Erdendasein verborgen vorhanden war, 
und der nur durch die im Himmel erbaute Hiitte noch weiter 
/ ausgestattet wird. Denn auch dieser bedarf noch einer Ver- 
herrlichung, einer Ausschmiickung, um denjenigen Grad der déga 
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zu verleihen, nach welchem Paulus verlangt. Es kann der ~ 
Mensch gerettet werden, weil das Seuédcoy da ist, wenn auch — 
die ganze oixta, die er darauf gebaut hat, verbrennt (s. unten 
,Errettung‘). Und dann ist er unter den Geretteten an Herrlichkeit “ 
am geringsten, ist nackt(vgl.S.295 Anm. 1). Darum ersehnt Paulus «~ 
den Augenblick, wo er die oxic, die durch das Auflésen seines sarki- 
schen Leibes im Himmel sich fiir ihn erbaut hat, erlangen werde, 
deshalb so, weil er dabei hoffen zu diirfen glaubt, dass sie ihn 
einmal nicht blos und der erwiinschten Herrlichkeit bar zeigen 
wird 1). Dass endlich diese oéxia nicht eine durch das Erden-\~ 
werk im Himmel geschaffene Hiitte sei, darf man aus dem 
aidviog 5; nicht schliessen wollen. Denn das aiw mor Bagog 
41z, dem dieses a@iwog entspricht, und das doch auch erst 
,gewirkt‘ werden soll, zeigt, dass nicht von einer Ewigkeit die 
Rede ist, die von Ewigkeit besteht, sondern die in Ewigkeit dauert. 
Uber den Verbleib der Seele oder das sonstige Geschick 
des Menschen unmittelbar nach dem Tode ist also aus un- 
serer Stelle garnichts zu ersehen, da das éay nicht zeitlichen, 
sondern konditionalen Sinn hat und nur besagt, dass der Besitz 
einer Hiitte vom Himmel her an die Bedingung der Auflésung 
der Erdenhiitte gebunden sei. Diese Auflésung besteht zunichst // 
in dem durch die Taufe vollzogenen Absterben der oagé, dann 
aber weiterhin in allen Vorgangen, die nach und nach dem sar- 
kischen Leibesstoff die Kraft benehmen und dadurch dem ein- 
wohnenden Geistleib das Ubergewicht geben, entsprechend II. Kor. 
125: ,die Kraft (des wvetuc) wird in der Schwachheit (der oagé) 
vollkommen‘ oder der hier vorhergehenden Stelle: ,wenn unser 
4iusserer Mensch verdirbt, so wird der innere von Tag zu Tage 
erneuert; denn die gegenwartige kurze Triibsal wirkt uns eine 
ganz iiberschwangliche, ewige Last der Herrlichkeit‘. Die Frage ” 
also, ob Paulus iiber das nachste Geschick nach dem Tode hier 
nicht ganz aus seinen sonstigen Anschauungen heraustrete, gehort 
garnicht hierher, weil er garnicht von diesem Geschick spricht. 
Die folgenden Verse zeigen dann auch, dass er garnicht an 
seinen Tod denkt, sondern die Verwandlung in den Geistleib 
noch bei Lebzeiten hofft, fiir welche Hoffnung er ein Unterpfand 


1) Insofern ist der Zusatz ,e?ye xeé xri.‘ nicht so ,selbstverstind- 
lich‘ und damit imgrunde tiberfltissig, wie er noch Schmiedel a. a. O. 
S. 199 erscheint. Solche scheinbaren Selbstverstindlichkeiten sind schon 
an sich immer Anlass, die Richtigkeit der Exegese zu priifen. 
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zu besitzen meint, da Gott ihn eig atro totvo, gerade eben 
hierzu durch Verleihung des zrvejua zubereitet habe (V. 4f.). 
Und so spricht V. 6 nur dayon, dass man wahrend des Auf- 
enthalts im Erdenleibe, wie auch an keiner andern Stelle des 
Paulinismus anders geurteilt werden kénnte, dem Herrn fern ist, 
nicht aber davon, dass man etwa, sobald man den Leib verlasse, 
unter allen Umstinden ihm nicht mehr fern sein wirde. Fir 
sich selbst ist ihm das ja freilich sicher, weil er eben nicht mehr 
vorher zu sterben, sondern die Parusie zu erleben hofft, die ihn 
durch Befreiung aus dem Erdenleibe mit dem Herrn zu _ver- 
einigen verspricht; und so bedeutet V. 8: ,Saogoduev dé xa 
etdoxotusy maddov exdnptoa &% tov odmatog nai éevdnuToat 
7c00¢ TOY xvolor’ an sich garnichts anderes als Rom. 823: ,vto- 
Seolav amexdsxousvol, tiv azcoditewow tod owWmatog mum. 
Denn wenn die Parusie auch ein ézerdt'oaodar der erworbenen 
Himmelshiitte bringen wird, so steht ihm das doch unwandelbar 
fest, dass bei dieser Vereinigung des von innen hervorbrechenden 
und des von oben dazu kommenden Geistleibes der dazwischen 
liegende Fleischleib vernichtet werden wird. Und wenn darum 
auch nicht ein éxddvoaodar im Sinne des Sterbens V. 4, so ist 
diese Handlung doch immer ein éxdnufjoae é tod owuatog, eine 
atolvteworg Tov GWuatog yudy; sodass er jenes abweisen kann 
und dieses begehren. Es ist also von seinem Tode und seinem 
Geschick zwischen diesem und der Parusie garnicht die Rede, 
sondern nur von der letzteren selbst, auf welche auch VY. 9f. 
wieder nachdriicklich hinauskommt. 

Trotzdem scheint mir in diesem Kapitel doch eine gewisse 
Verallgemeinerung des Gedankens sich zu finden, die, wenn auch 
nicht vom Tode redend, doch fiir ihn persénlich die Méglichkeit 
anzudeuten scheint, auch vor der Parusie schon mit dem Herrn 
in nahere Beriihrung zu kommen. Das ist in den Worten V. 13: 
elce yao ékeorquer, Iep‘’. Ey will sich nicht wieder riihmen, 
sondern er will ihnen den Anlass geben, sich seiner zu riihmen 
(V. 12), wenn er ihnen mitteilt: ,wenn ich in Ekstase bin, so 
bin ich das Gott, fiir Gott, zu Gott Sein Rithmen war von 
seinen Gegnern zu seiner leiblichen Schwachheit, unter der seine 
hiufigen mit Besinnungslosigkeit (e’ve éy owwate elce ywoig tod 
oWwuatog ov« oida) und Visionen verbundenen Verziickungsan- 
falle eine bedeutende Rolle spielten, in scharfen Kontrast gestellt. 
Er will seinen Freunden darum gerade auch wegen seiner Ek- 
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stasen Anlass geben, nicht seiner sich zu schimen, sondern zu 
rihmen; und wenn er das thut mit den Worten: ,e/ze yao e&é- 
otyjuer, Fe‘, so scheint darin zu liegen: ,wenn ich ausser mir 
gerate, aus dem Leibe »heraustrete<, so bringt mich das in 
Verkehr mit Gott‘, Es ist anscheinend dieselbe Auffassung der 
Sache, wie in II. Kor. 12, wo er der Schwachheiten sich riihmt 
einmal der Thatsache wegen, weil gerade in den dem Fleisch 
nach Schwachen die Kraft des Herrn doppelt michtig ist, dann 
aber auch der hohen Offenbarungen wegen, die mit diesen 
Fleischesschlagen yverbunden sind, und von denen er dort das 
Beispiel yon der Entriickung ins Paradies namhaft macht. In 
diesen ist er sich einer einzigartigen Begnadigung bewusst (“ve 
un vzcegatowuae xth.); und in den Worten ,ette év ompate xtd., ~~ 
die zweimal wiederkehren, ist doch wohl angedeutet, — gerade 
wenn man II. Kor. 5. dazunimmt —, dass er dieselben zwar 
nicht mit Gewissheit, aber doch mit Wahrscheinlichkeit als nicht 
im Erdenleibe geschehen, als ausserleibliche, nur mit seinem er- 
neuerten inneren Menschen, dem Geistleib ausgefiihrte Besuche 
in der pneumatischen Welt ansehn méchte. Dieselben werden 
gerade durch die Schwachheit seines Leibes méglich, durch welche 
der Geistleib von dem Ubergewicht des Fleisches um so mehr 
befreit, und die d¢vaug Christi in ihm um so mehr gestirkt 
wird. Darnach scheint er sich allerdings eines besonders nahen 
Verkehrs mit dem Herrn gewiirdigt zu wissen, zu welchem gerade 
das bestaindige Absterben seines Fleisches, in welchem er die 
véxoworg Christi an sich herumtragt, das seinige beisteuert. Es 
liegt ja auch nur auf der Linie dessen, was wir bisher tiber das 
ganze Retterverhaltnis Christi zu seinen Gliubigen erkannt haben, 
dass, je inniger und vollkommener die Vereinigung eines Glau- 
bigen mit Ihm sinnlich-wirklich sich vollzieht, um so mehr mit 
der Zeit auch Sein ganzes Geschick auf diesen Glaubigen sich 
iibertragen muss. Das bestindige Sterben des Apostels, der mehr ~ 
fiir ihn leidet, als sie alle, und — da das Zugrabetragen des 
Fleisches in Pauli Augen so iiberragend das Hauptwerk Christi 
ist — mehr sein Leben nacherlebt, als einer, wirkt ihm aus, 
dass er schon gegenwiartig bisweilen ausser dem Leibe und beim 
Herrn sein kann, noch ehe die Parusie ihm fiir immer dazu 
verhilft. 

Und das ist dann freilich ein Boden, auf welchem, wenn 
der Gang der Ereignisse diese Hoffnung der zu _ erlebenden 
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Parusie gegentiber der Wahrscheinlichkeit fritheren Todes zuriick- 
driingte, fiir ihn persénlich auch die Hoffnung einer fritheren 
Auferstehung erwachsen konnte. Wo auf das véllige Einswerden 
mit Christus die ganze Méglichkeit der Auferstehung tberhaupt 
gegriindet wurde, da war wohl der Schritt nicht weit zu dem 
Gedanken: wenn die Einigung so eng, so nah wird, dass ich 
sogar den Tod um seinetwillen mit erleide, nicht den Tod als 
der Siinde Sold, — der ist schon durch die Taufe geschehen —, 
sondern den Tod als siegreiches Abtéten des Fleisches durch das 
seveduc, dann kann auch das zweite, das ihm begegnet ist, die 
alsbaldige Auferweckung, leicht hinzutreten. Der Tod Christi 
war nicht ein Erfolg der Siinde, sondern ein Gericht iiber die 
Siinde (Rom. 83), ein Sieg tiber das Fleisch, iiber den Erdenstoff 
mit seinen daémonischen Machten (I. Kor. 2,; Kol. 215; vgl. u. 
Kap. 6). Stirbt sein Apostel denselben Tod, so dussert sich 
vielleicht auch an ihm alsbald die Kraft des zevedua, durch die 
er die oag§ ausgezogen und nicht als Besiegter, sondern als 
Sieger gestorben ist, und verhilft auch ihm durch diese vdllige 
Vereinigung mit Christus zur raschen Auferstehung. Dass der 
Gedanke an einzelne bevorzugte Geister, die den Tod nicht ge- 
kostet hatten, sondern bereits vor der allgemeinen Auferstehung 
oben im Himmel weilten, durch die ganze damalige Anschauungs- 
welt hindurchgeht und auch bei Paulus schon friih vorhanden 
ist, ist schon oben (8. 237f.) zur Sprache gekommen. Es scheint 
mir, als wenn Paulus, auf das bei aller Demut so stolze Be- 
wusstsein seines Apostelamts und seiner Nachfolge Christi gestiitzt, 
das gleiche fiir sich erhofft habe; nicht zwar in der Form der 
Himmelfahrt vor dem Tod, sondern, wie bei Jesu Christi Nach- 


folger selbstverstindlich, in der Form der alsbaldigen Aufer-- 


stehung. Freilich sind nur die Gefangenschaftsbriefe hierfiir 
Zeugnis, und wer ihre Echtheit durchweg anzweifelt, wird wtber 
diesen Punkt ein non liquet aussprechen miissen; allein die 
Wahrscheinlichkeit, dass er aus seiner Lehre von der Vereinigung 
mit Christus und der Betrachtung seines eigenen Geschicks doch 
zu dieser Hoffnung habe kommen miissen, ist nach unsern obigen 
Erérterungen wohl auch aus den Hauptbriefen zu gewinnen. Ich 
will nur die Ausserungen des wenig bezweifelten Philipperbriefs 
iiber die Frage bringen. Der Spruch Phil. 11: ,guoi yao TO 
Civ Xgotog xai to anodavety xégdoc’ wird schwerlich anders 
gedeutet werden kénnen, als dass er von seinem Tode eine augen- 
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blickliche Vereinigung mit Christus oder doch eine Verbesserung 
seines Zustandes, die schliesslich nur in dieser vélligen Ver- 
einigung bestehn kann, erwarte. Denn wenn ihm das Sterben 
Gewinn bringen soll: dass derselbe in einer blossen Erlésung 
von seinen gegenwartigen Miihsalen liege, wenn nicht auch ein 
positiver Gewinn in der Gestalt eines vélligeren évdnujoor zre0¢ 
tov «tg.oy erhofft werde, scheint nach paulinischer Lebensan- 
schauung ausgeschlossen. Namentlich aber ist das der Fall, 
wenn durch diese Worte der Satz begriindet werden soll: ,weya- 
AvvIjostvae Xovotog ev tH ocpatt uov site dia Cong eite dvd 
Savatov'. Diese Verherrlichung Christi an dem Leibe seines 
Apostels durch den Tod desselben kann wohl kaum blos so ge- 
fasst werden, dass derselbe freudig bereit sei, fiir ihn auch den 
Tod zu erleiden; denn das ist eine Verherrlichung fir Christus 
nur dann, wenn der Tod nicht machtig iiber ihn bleibt, sondern 
wenn eben, wie Paulus nun auch als Motiv hinzufiigt, die 
Kraft Christi dadurch als so gross erwiesen wird, dass ihm, dem 
das ganze Leben schon nur noch in Christus bestand, nun selbst 
das Sterben Gewinn bringt. Das ist aber eben nur dann der 
Fall, wenn ihm das Sterben dazu verhilft, nicht erst bis zur 
Parusie warten zu miissen, sondern bereits vorher in die Herr- 
lichkeit des pneumatischen Reiches der Himmel zu kommen. Er 
figt thatsaichlich selber sofort hinzu, dass das sein Gedanke 
dabei ist: ,ovvéyouce 0é 2x tay Ovo, viv ér9vulay éyov avo- 
dicat xai ovv Xovot@ eivat’. Seine Sehnsucht ist es, ,abzu- 
scheiden und bei Christus zu sein‘; da ist ohne Frage das: 
Scheiden aus der Welt fiir ihn ein alsbaldiges Eingehn zu dem 
Herrn, und es ist gewiss diese Sehnsucht des Vielgepriiften, die 
ihm den frither nicht bestimmt ins Auge gefassten Gedanken 
nahe gebracht, er kénnte, eine Ausnahme von den iibrigen 
Menschenkindern, in schleunigere Vereinigung mit dem Herrn 
treten. Vorher war er sich nur bewusst, schon jetzt zu haufigerem 
naiheren Verkehr begnadigt zu sein; das lange Warten hat all- 
mahlich die Hoffnung gereift, durch vélliges Hinabtauchen in 
seine Leiden und seinen Tod dem verziehenden Herrn rascher 
entgegenzueilen; wenn er auch selbst jetzt noch diese Hoffnung 
durch entschlossenes Anschauen seiner noch vorliegenden irdischen 
Aufgaben (V. 24f.) immer wieder zuriickdringt. Dass er jeden- 
falls, wie er auch hier nur von seinem eigenen Geschick spricht, 
diese friihere Auferstehung nur fiir sich und bezw. fir etwaige 
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Schicksalsgenossen d. h. fiir soleche in anspruch nimmt, die that- 
sichlich das Dasein Jesu Christi véllig und ganz auch bis auf 
seinen Leidenstod in sich wiederholen, spricht sich noch 31of. 
aus, wo er die innere Begriindung seiner Hoffnung in die Worte 
kleidet: ,cod yravar adtov ual thy dvvayuLy vig avaotdoEws 
attod xai xowwriay madyuatoy attod, ovymogpilouevog tip 
Savdry adbvot, eimwg xaravtyiow eig viv e&oavdovacw viv é& 
vexoor'. Es hat hier wieder einmal fiir einen Augenblick der 
Gedanke an die Méglichkeit, dass er doch noch den Tod erleiden 
kénne, die Gewissheit seiner Lebensdauer bis zur Parusie zuriick- 
treten lassen; denn dass mit der éavaoracig &% vexowy etwa 
nur die Errettung aus seinem schon seit Jahren fortgehenden 
bestindigen Sterben gemeint sei, etwa wie in II. Kor. 47ff., ist 
ausgeschlossen durch das gizcwe, Wwelches den Inhalt dieser 
Hoffnung eben doch nur als einen erhofften, nicht schon er- 
schienenen darstellt. Eine Auferstehung im erstgenannten Sinne 
ware nicht erst zu erwarten, sondern bereits oftmals erfolgt, 
sodass es heissen miisste, analog jener Korintherstelle: ,aote zai 
naciytyoa sig tiv eavaotaow xth.'. Da er die Auferstehung 
erst erwartet, ist nur zweierlei méglich. Entweder er denkt nicht 
an wirklichen Tod, sondern betrachtet nur sein gegenwartiges 
Gefiingnis wieder als einen der vielfachen Tode, die er zu er- 
leiden habe (xa® tuéoay aoIvyjoxuw) und sieht hierin schon 
die Teilnahme an Jesu Leiden, das Nacherleben seines Todes. 
Dann denkt er die aus dem Tod rettende Auferstehungskraft 
Christi, die er zu erleben hofft, so rasch wirkend, dass sie ihn, 
wie in II. Kor. 4, zu einer volligen Scheidung von Leib und 
Geist garnicht mehr kommen lassen, sondern doch noch lebendig 
der Parusie entgegenfithren werde. Oder aber er fasst in realem 
Sinn .die Méglichkeit ins Auge, dass sein augenblickliches Ge- 
fangnis und Leiden wirklich, wie bei Jesus, zum Tode fihren 
werde, und er somit in Wirklichkeit auch in der Gestalt des 
Todes mit Christus verbunden wiirde; dann wire die eavdcoraoie 
é% vexoov eine wirkliche Auferweckung aus dem Tode. Aber, 
da er sie eben durch die Nachgestaltung des Todes Christi an 
sich nachzuerleben nur bescheiden zu hoffen wagt — elawe, — 
so ist es gewiss nicht die Auferstehung, die er durch den Tod 
in der Taufe seit Jahren als Grund seiner Glaubensverkiindigung 
fir alle gesichert weiss, sondern sicherlich die 123 gedachte 
schnellere, durch unmittelbarere Ausserung der d¢évayug sofort ge- 
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wirkte, zu der nur ein besonderer und zwar so vélliger Grad der 
Vereinigung mit Christus fiihrt, welcher auch dusserlich das 
eigene Fleisch in Leiden und Tod, wie Er, zugrabe trigt. Zu 
dieser beschleunigten Auferstehung ist aber eben nur dies giinz- 
liche Nachbilden des Daseins Christi, das auch seinen Leidenstod 
nacherlebt, das zureichende Mittel, und eine Verallgemeinerung 
derselben, wie sie sich in den Briefen nirgends findet, auch 
nach dem inneren Wesen des Gedankens ausgeschlossen. 

(6. Die Errettung ; Begriff, Hergang und materielle Grund- 
lage.) Gleichzeitig nun mit der allgemeinen Auferstehung bei 
der Parusie findet fir die, welche alsdann noch im Erdenleibe 
sein werden, die Errettung statt aus dem iiber die Erdenwelt 
hereinbrechenden Gericht. Wir michten diese ganz speziell als 
die ,Errettung‘ bezeichnen, obgleich natiirlich die messianische 
Errettung in ihrem ganzen Umfang auch die Auferweckung und 
die dann noch besonders abzuhaltenden Gerichtsfeierlichkeiten, 
durch welche das Mass der gewonnenen ddéa fiir die Erretteten 
abgemessen wird, mit umfasst. In welcher Weise Paulus diese 
Errettung der noch lebenden denkt, das beruht wieder auf den 
oben dargelegten Grundlagen seiner Weltanschauung wie seiner 
Eschatologie. Das Schwache, Todwerte, das durch die lebens- 
kraftige Geistsubstanz vertilgt werden muss, ist der Erdenstoff; 
der Gerichtstag, der dies ausfiihren will, besteht darum in dem 
Hervorbrechen der pneumatischen Feuer- und Lichtsubstanz aus 
den Himmeln. Nichts kann dieser Substanz widerstehn, als was 
selber aus ihr besteht; alles, was Erdenstoff heisst, ist ihr gegen- 
iiber dem Untergang verfallen. Und so kann die Errettung der 
Glaubigen in nichts anderem bestehen, als in der Befreiung aus 
dem schon langst abgestorbenen Erdenleib und der Versetzung 
in einen Leibeszustand, der imstande ist, die Paowdela toy ov- 
oavav, die apdagoia zu erben. Die thatsichliche Uberein- 
stimmung dieses Zuges paulinischer Eschatologie mit dieser ab- 
gezogenen Erwigung ist zu bekannt, als dass ich viel Worte 
dariiber zu verlieren brauchte. ,éero tudo ég mepuzcoiyowy ow- 
Tyla’ heisst es I. Thess. 59, und dass diese owtnola nach 
diesem Brief eine Rettung aus der plotzlichen ovevoywela, Ji wes 
u. s. w., nach I. Kor. sicher eine Errettung aus dem Feuer des 
Gerichtstages sein solle, ist bereits mehrfach zur Sprache ge- 
kommen (vgl.-I. Kor. 313-15 mit unsern Ausfiihrungen dazu 
u. s. w.). In welcher Gestalt diese Errettung nun fir die dann 
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noch lebenden geschehen werde, schildert I. Kor. 15.  ,Dieses 
aber behaupte ich, Briider (s. Holsten, Ey. des Paulus, 8. 439ff.), 
dass Fleisch und Blut ein Reich Gottes zu erben nicht imstande 
sind, und nicht die Verginglichkeit die Unverginglichkeit erbt. 
Siehe, ein Geheimnis sage ich euch: Alle werden wir nicht ent- 
schlafen, alle aber werden wir umgeaindert werden, in einem 
Eins, in einem Augenschlag, bei der letzten Posaune. Denn 
posaunen wird es, und die Toten werden auferweckt werden 
als unvergingliche, und wir werden veraindert werden. Denn 
es muss dieses Vergiingliche da anziehen das Unvergingliche 
und dieses Sterbliche da anziehen Unsterblichkeit. Wenn aber 
dieses Vergingliche da wird angezogen haben Unsterblichkeit, 
dann wird geschehen das Wort, das in der Schrift stehende: ver- 
schlungen wurde der Tod in den Sieg. Wo ist, o Tod, dein 
Sieg! Wo ist, o Tod, dein Stachel!‘ Nach unsern grundlegenden 
Erérterungen der yorigen Kapitel kénnen wir uns des Kommentars 
zu diesen Worten enthalten. Es geht hier vor, was das Ziel der 
Sehnsucht dessen war, der einmal das héchste Gut, das Leben, 
das nicht verdirbt, zu gewinnen trachtete: er wird verwandelt in 
diejenige Daseinsform, welche nicht Tod, sondern Leben in sich 
tragt, d. h. in einen Leib von pneumatischer Substanz und mit 
dem zcvedua statt der wvyy, als Lebensprinzip. In der That ist 
(Holsten a. a. O. S. 439f.) das @Adaynooueda V. 51 nicht allein 
auf die Uberlebenden, sondern auf die Toten und Lebenden zu 
beziehen. Denn wihrend das xomundqvar nach diesem Verse 
nicht fiir alle gilt, soll das @zaddaynroe fiir alle gelten; und 
wenn V. 52 die Verwandelten durch quéig zu den Auferweckten 
in Gegensatz gestellt werden, und darum die Verwandlung doch 
nur von den Lebenden ausgesagt scheint, so ist dieselbe bei den 
Auferweckten eben in anderer, ihnen selbst nicht so wahrnehm- 
barer Weise vorgegangen; thatsaichlich hat sie aber auch bei 
ihnen stattgefunden, da ja ein vergiingliches gaua eingesenkt ist, 
und ein unvergingliches herauskommt. Gerade darum aber, weil 
anahdayy fiir alle gilt, und das, was den Uberlebenden hier 
geschieht, imgrunde nichts anderes ist, als das Begegnis der Toten 
auch, ist einer Anschauung entgegenzutreten, die in diesem Akt 
ein magisches, unvermitteltes, aller stetigen Entwicklung entriicktes 
Geschehnis erblicken will. Allerdings ist es das tdvoy o@ua, 
derselbe Leib, den man vorher trug, in dem jetzt die Auferweckten 
erscheinen, und den auch die Verwandelten tragen, nur in an- 
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derer, pneumatischer Substanz; das geht aus dem Begriff der 
Verwandlung sowohl wie der Erweckung von selbst hervor. 
Aber doch nicht der Erdenleib selber, als sei der Erdenstoff in 
den Geiststoff umgewandelt; solch eine Umwandlung ist un- 
denkbar, er kann stets nur vernichtet, nie umgewandelt werden; 
sondern sofern das Gefiiss des Leibes bereits bei Lebzeiten von 
dem Geiststoff durchdrungen war, der dasselbe ganz erfillt und 
so einen neuen Leib geschaffen hatte. Dieser Leib tritt nun auch an 
den Lebenden hervor, wird das unverwesliche Kleid, welches das Ver- 
wesliche anzieht, und verschlingt dasselbe in den Sieg. Denn dass der 
aus dem Erdenstoff bestehende Leib selbst d. h. die einzelnen aus Erd- 
stoff bestehenden Organe, die ihn zusammensetzen, thatsichlich nic ht 
verwandelt, sondern vernichtet werden, der Leib aber lediglich 
als abgegrenzte Form die Form fiir das neue oW@ua svevuatendy 
hergeben soll, haben wir schon oben gesehen. Der Bauch soll 
vernichtet werden, wenn das von Christus erfillte cma aufersteht 
(I. Kor. 6). Das neue oa@pa wird also einen Bauch nicht haben. 
Ebenso werden ihm die Geschlechtsorgane fehlen. Denn wenn 
er Gal. 3es betont, durch das ,Christus anziehn‘, tiber dessen 
Realitat oben No. 2 gehandelt ist, gebe es auch kein agoev xai 
SjAv mehr, so ist der Gedanke offenbar der, dass in dem neuen 
Menschen, der thatsachlich als Teil oder Glied Christi lebt, wie 
alle Unterschiede, so auch der des Geschlechts nicht mehr bestehe, 
— was dann fiir den Auferstehungsleib, der ja eben als Christi 
Glied aufersteht, von selbst gilt. Ebenso wenn er 729 ff. mit 
Riicksicht auf die nahe bevorstehende 7éga mahnt, alle irdischen 
Verhiltnisse als provisorische zu betrachten, und dabei auch 
wiinscht, dass of dyovreg yuvaixag Wg my eyovteg wow. Er 
schliesst damit das Bestehn eines Eheverhaltnisses im Gottesreich 
in demselben Sinne aus, wie Jesus Mt. 2239 das Fortdauern 
desselben nach der Auferstehung mit der Begriindung ablehnt, 
dass die Auferweckten dann sein wiirden ,wie Engel Gottes‘, 
d. i. in dieser Verbindung geschlechtslos. Und wie so wesent- 
liche Organe und Teile des alten Leibes in dem neuen nicht 
mehr vorhanden sein werden, also von einer blossen Umwandlung 
des Stoffs nicht die Rede sein kann, so ist thatsachlich der Ge- 
danke von der Auflésung und Vernichtung des alten Leibes ernst 


“ga nehmen. Er wiire ja sonst nicht verweslich, verginglich, was 
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oxjvovg zu sprechen, an deren Stelle die otzta GyelQO7LOLHLOS 
zu treten habe. Auch nach Rom. 823 ist die drodv’rgwotg tov 
owuatog das, was bestimmt erwartet wird. Geschieht somit nicht 
eine Umwandlung des Erdenstoffes am Leib in Geiststoff, sondern 
wird dieser mit vielen Organen, die aus ihm gebildet waren, ab- 
gethan und vernichtet, und tritt doch nicht etwas ganz neues an 
die Stelle, sondern muss von einer Verwandlung gesprochen 
werden, so kann der Gedanke eben nur der sein, dass bereits in 
dem alten o@uca ein neues drin war, das nun hervorbricht, der 
yon oben herniederkommenden doga entgegenkommt und so, wie 
ein herausbrechendes Feuer, den alten Fleischleib mit seinen Or- 
ganen verzehrt. So ist es thatsichlich nicht em unvermittelter, 
die stetige Entwicklung unterbrechender Akt, sondern vielmehr 
der notwendige Abschluss der Entwicklung, durch welche ein 
Geistleib in dem Fleischleib hergestellt und allmahlich gekraftigt 
war; wie denn Paulus in der That nicht nur von der aézaddayy, 
— Vertauschung — spricht, sondern diese nur der letzte Akt 
ist der Verwandlung — wetaucogworg; vel. I. Kor. 313: oj 
dokav xveiov xavorrolouevor ustauogpotueta ad ddéng eig 
ddkav uadameg ad xveiov zvevuatog. Dies ist das einzige, 
was dem durch die Taufe mit Christus vereinten noch begegnen 
kann, eine Umgestaltung aus einer — jetzt noch unsichtbaren, — 
nur im Bild erscheinenden — dd§@ in die andere, sichtbare. 
Eine Umgestaltung, die dadurch vorgeht, dass die Leibeshiille, 
die jetzt noch dariiber gebreitet wird, durch die von innen und 
aussen hinzutretende doga iiberkleidet, aufgelést und verschlungen 
wird. So ist der Gedanke auch II. Kor. 54f. ,ép @ od Séhouev 
éxdvocoda adh émevdtoacda, iva naracody tO Fvxtov b70 
t7g Cwis, 6 dé xarEegyaoduevog judg sig avd TOdTO Ede 6 Jode 
july cov agaBava tov zcvevuatog’. Auch hier liegt die Zube- 
reitung eben zu der Uberkleidung mit ddSa, die das Sterbliche ver- 
schlingen soll, in dem inneren Besitz des avedua, der bei dem 
Sichtbarwerden aller pneumatischen Dinge tiberhaupt hervortreten 
wird. Wire dieser bereits vorhandene Kern nicht da, so wiirde 
die von oben herniederstrémende dvvauug des mvevua das lediglich 
aus oa@e§ bestehende owua nur vernichten kénnen. Jetzt wird 
nur die Fleischeshiille noch verschlungen, es bleibt aber ein 
Lebewesen zuriick, weil schon ein lebendes Stiick mvevua den 
Leib durchdrungen hatte; und die Verwandlung ist eben nur 
eine a7 dosng sig ddfor, xadaneg ard xtouov mvevuatoc, — 
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swie aus dem Herrn Geist‘. Fir das erste Glied ad ddéyg wird 
eingesetzt a6 uvelov zcvetuatocg; da die Verwandlung ist eine 
Verwandlung aus dem Herrn in den Herrn d. i. in die wirk- 
liche Gestalt des Herrn (pogéowuer nai tiv eizova tod érov- 
gaviov), so kann sie genannt werden eine Verwandlung «70 
dd&n¢ sig ddéav. Von einer solchen Verwandlung im Sinne eines 
real vor sich gehenden Ereignisses kann aber nur dann gesprochen 
werden, wenn das erste Glied dieselbe Wirklichkeit hat, wie das 
zweite, d. i. wenn sinnlich wirklich der Herr in den Christen 
war und bei der Parusie nur in seiner vollen dd&@ hervortritt; 
was als Thatsache oben No. 2f. nachgewiesen ist. Und so ist 
das Verstiindnis dafiir gewonnen, wie Rom. 8 die Verwandlung 
einmal genannt werden kann die @zroxcduyug tay vidy Tob Feod, 
d. i. das Hervortreten der Séhne Gottes aus einem verborgenen 
Zustande, in dem sie bereits in ihrer ganzen Herrlichkeit vor- 
handen waren, ebenso wie Christus im Himmel, und sodann die 
azcohkitewoig Tov Gwmatog yjuav. Beide Akte bedeuten ein- und 
dasselbe. Die Befreiung von dem Erdenleibe lasst die innen 
verborgene Lichtherrlichkeit hervortreten, d. i. sie bewirkt die 
amoxdhvwig tov vidy tov Ieov; und andererseits verschlingt die 
von innen hervortretende Lichtherrlichkeit in ihrer pneumatischen 
dvvayttg die Fleischeshiille, d. h. sie bewirkt die ézodvtewotg 
tob owpuatog. Die innere Herrlichkeit tritt heraus zur dusseren, 
der innere Christus tritt heraus zur dusseren Gestaltung: es 
geschieht eine uetapdepwors ad ddéng eicg dokav xaddmeg ard 
zvelov mvevuatoc; und das ist die viodeoia. Vgl. die oben 
8. 290f. besprochene Stelle Kol. 33f.: ,Ihr seid gestorben, und 
euer Leben ist mit Christus verborgen in Gott; wann aber Christus 
sichtbar gemacht werden wird, euer Leben, dann werdet auch ihr 
mit ihm sichtbar gemacht werden in Herrlichkeit ;‘ und Phil. 321: 
_,Der unsern Leib der Niedrigkeit umgestalten wird zu einem 
Leibe, der gleichgestaltig ist seinem Leib der Herrlichkeit‘. 

(7. Die durch die Errettung vermittelten Giiter.) Es liegt 
nun schon in diesem Begriff und Hergang der Errettung von 
selbst, dass die Giiter, zu welcher sie und die mit ihr im wesent- 
lichen zusammenfallende Auferweckung der Toten fithrt, sich 
begreifen lassen unter das Eine Wort: xorvewrta oder. ovvxdrgo- 
vouta Xovorov. Denn da Christus in ihnen heraustritt, in der 
Parusie Christi auch die der Christen liegt, so bilden sie alle 
gewissermassen eine unendlich zahlreiche Vervielfaltigung Christi. 
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“ Und alle Giiter, die ihm eigen sind, miissen darum auch die 
nunmehr durch keine Leibesschranke mehr von ihm getrennten 
Briider und Glieder Christi, diese zahlreichen Gottesséhne, gleich- ' 
falls erhalten. So heisst es schon I. Thess. 212: ,xahotvrog quads 
sig tHy Eavtod Baorhetav xai dogar‘; so I. Kor. 19: EuAH Ive 
eig THY xowwwriay tod viod abtod “Inoot Xerovot tov xveiov 
quar; so Rom. 817: ,8 dé téxva, nai xAjgovomot zAnoovomot 

uéy Deov, ovradnoovduor dé Xororov‘. Damit ist vor allen 

Dingen die eine Grundeigenschaft der pneumatischen Existenz 

gegeben, die den Geiststoff ausserlich kenntlich macht und unter- ! 

scheiden lasst von jeder andern Substanz, die doga. Schon in 
jener Thessalonicherstelle wird sie nehen der Kénigsherrschaft 
als das Ziel der Berufung namhaft gemacht. Von der vdlligen 

Identifizierung in der Leiblichkeit mit der strahlenden Leibesform 

des himmlischen Menschen redet I. Kor. 1549: ,xad@o épogéoa- 

lev iy eludva TOd yorx0d, Pogéowuey THY einxova Tov ézcovec- 
viov'. Ein wie hohes Gewicht. der II. Kor. auf die ddga legt, 
die schon hier vorhanden sei, weit herrlicher als die des Moses, 
und nur zu voller Entfaltung, zur sichtbaren Erscheinung in 
ihrer eigentlichen Gestalt bei der Parusie sich umzuformen habe, 
ist vielfach besprochen. Als Gegenstand der christlichen Hoffnung 
nennt die dda der Roémerbrief: ,xavywueda ex’ éedmide vic 
dogg tod Feov' 52; und dass eben Christus im Besitze derselben 
sei, und die Miterbenschaft Christi den Glaubigen zu ihrem Besitz 
dermaleinst verhelfen solle, spricht er 817 aus: zAnQovemor uev 

Sov, ovvzdnoovouoe dé Xororod, elzceg ovvacoyouer, twa xet 

ovvdogaoI@uerv’. Und gerade um dieser Herrlichkeit des dermal- 

einst zu gewinnenden Himmelsleibes willen, die alle andern Giiter 
so weit in den Schatten stellt, wie die ttberschwingliche Himmels- 
pracht die Nacht des Erdendaseins iiberstrahlt, fiigt er hinzu: 

,Denn ich achte nicht wert die Leiden der Jetztzeit gegeniiber 

¥ der Herrlichkeit, die an uns sichtbar gemacht werden soll‘. Sie, 
die doga, ist das positive Element, das er durch die negative 
Ersehnung der ézcodttvewotg tot ommorog herbeiseufzt. Denn 
einmal ist das Wort von dem Harren der Kreatur auf die Ent- 
hillung der Gottesséhne durch yao@ angeknitpft an die Ver- 
heissung der Herrlichkeit, die an ihnen offenbargemacht werden 
soll; die Enthillung der Gottesséhne ist also nichts anderes, als 
ihr Hervortreten in sichtbar strahlender doéa aus dem Zustande, 
der diese ddga noch unter die Hillen des vergiinglichen odua 
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fesselt. Und so wird darum der Zustand, in welchen sie und 
die Kreatur mit ihnen versetzt werden soll, bezeichnet als die 
éhevdegia tig dogg V. 21. Ebenso wie in I. Kor. 15 ist diese 
doga nichts anderes, als die genaue Wiederholung des Bildes 
Christi, des himmlischen Menschen, den die ovrdosacSévteg ja 
nur vervielfialtigt darstellen. ,ot¢ yao TEQOEYVO, TEQOWOLOEY OVLU- 
MOgpors Tig eizovog TOU viod adtod sic TO Elvar adTOY 7EQWTO- 
toxov év oAhoig adeh—poict 829. Drum sind die Erwahlten von 
Anbeginn vorbereitet zur d0Sa: ,oxevy éhéovg C weonroluacer sic 
dogar* 923. Und wie die Hauptbriefe, so die Gefangenschafts- 
briefe. ,2v aon dvvduer dvvauotusvor nate tO xecvog TiS 
do&yg adroit heisst es Kol. 111; ,cdre ual tueig ory adty pa- 
veowSnosote ev doéné ib. 34. Der Philipperbrief riihmt: ,6¢ 
HMETHOYNUATIORL TO OMUc Tig TanEvwoEws YUoV otupogpoy TH 
awpate tig ddér¢ atvod< 321; und der II. Tim.: ,tva zai advoi 
curnoias ttywow tng év Inood Xovot@ usta aiwviov doers‘ 210. 

Wir wissen, wie eng und untrennbar mit dieser dda ver- 
bunden ist die agPagata; ja es ist keine ddga vollig, wo sie 
nicht die Unverginglichkeit in sich begreift (II. Kor. 310f.); denn 
fiir den Apostel, der nach Unverginglichkeit und ewigem Wesen 
vor allem andern diirstete, war Verginglichkeit von  selber 
Schmach, und nur Unverginglichkeit Ehre. Darum ist dies das 
Herrlichste an der Herrlichkeit des Auferstehungsleibes, dass er 
die Unverginglichkeit besitzt. Darin gipfeln die Ausfiihrungen 
des I. Kor. 15. ,Es wird geséet in Verginglichkeit und wird 
auferweckt in Unverginglichkeit. Es wird gesiet in Schmach 
und wird auferweckt in Herrlichkeit. Es wird gesiet in Schwach- 
heit und wird auferweckt in Kraft. Mit der Unverginglichkeit 
wird geradezu identifiziert das ganze Reich Gottes V.51. Auch 
dem Rémerbrief, der ja das Schmachten nach Erlésung aus der 
Vergiinglichkeit zum Leben am ergreifendsten zum Ausdruck 
bringt (s. o. Kap. 1), ist die élevdeola cig do§ng eben eine Be- 
freiung aus der dovdia tig pods, die agdagoia also der 
wesentlichste Inbegriff der doa. Man mige zu dieser Auffassung 
yon dem Zustand der Beseligten das Buch vergleichen, das wir 
schon so oft in allerengster Verwandtschaft mit paulinischer 
Weltanschauung gefunden haben, — unabhiingig voneinander, also 
in soleher Gleichheit nur zu verstehn durch die thatsachlich ge- 
meinsamen Wurzeln in zeitgendssischer pharisiischer Theologie 
von weltabgewandter Richtung --, die Quelle S im IV. Esr, 
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Dort sind dies die Gipfel der 7 Stufen der Heiligkeit [669 ff]: 
wvia quinta, quod gaudent, quomodo effugerint nune ab eo quod 
corrumpitur, et quomodo hereditabunt quod futurum est: et iterum 
vident tribulationem et multitudinem laboris, a quo liberatae 
fuerunt, et recreationes, quas futurum est ut accipiant, et oblecta- 
menta quae recipient, et sunt immortales; via sexta, quando 
ostendetur eis, quomodo futurum est ut facies eorum luceant 
sicut sol, et quomodo futurum est ut assimilentur luci stellarum, 
neque iterum corrumpentur; via septima, quae maior est ceteris 
praedictis, quod gloriantur cum fiducia et confidunt, neque con- 
funduntur et accelerant, ut videant faciem illius, cui subiecerunt 
se in vita sua, et illius a quo futurum est ut glorificentur et ut 
|. accipiant mercedem‘. Die do&@ in ihrem unendlich strahlenden 
Lichtglanz; die a@gSagota, dass sie entronnen sind allem ver- 
giinglichen Wesen, dass sie ,unsterblich sind‘; endlich, und dies 
der Gipfel der Seligkeiten, dass sie Gott den Herrn schauen 
diirfen von Angesicht zu Angesicht. Auch dies letztere Moment 
fehlt in dem ausgemalten Seligkeitsbegriff des Paulus nicht, nur 
dass fiir die Dauer der juga tod xveiov, — und von dieser 
handeln wir hier noch — Christus der Herr als Beseliger an die 
Stelle Gottes tritt. ,xal ovtwe mdévtote civ xvely eooueda 
schliesst I. Thess. 417 die Darstellung des messianischen Reichs. 
Nach dem édnujoae zcedg tov xverov sebnt sich II. Kor. 53; 
und yon den ergreifenden Ausserungen des Verlangens nach dem 
Daheimsein bei dem Herrn im Philipperbrief ist in der wissen- 
schaftlichen wie in der erbaulichen Paulusliteratur gar oft ge- 
V’ handelt. Dass es sich dabei nicht blos um eine Herzensge- 
meinschaft handelt, die der Apostel ja so tief innerlich bereits 
besitzt, sondern um das 4dusserlich leibliche Schauen von An- 
gesicht zu Angesicht, spricht er selbst dort aus, wo er von dem 
Heimgang zum Herrn redet. Der Erdenleib ist die Trennung. 
So lange wir in dem Leibe daheim sind, sind wir von dem 
Herrn in der Fremde; denn im Glauben wandeln wir und nicht im 
/ Schauen‘, II. Kor. 5¢6f. Der Glaube kann wohl eine Herzens- 
/ gemeinschaft herstellen, die innere religiédse Verbundenheit. Die 
Seligkeitsschilderungen aber seiner Zeit (Henoeh a. a. O., EV. Esr., 
Apoc. Bar. u. s. w.) kennen das Schauen mit den Augen als 
den einzig vor allen befriedigenden héchsten Gipfel der Gnade. 
(Vgl. auch Mt. 53: jwaxcguoe ot xadagoi ti xagdig, Ste advoi 
tov Sedov oworrac'. Dasselbe gilt dem Paulus fiir seine messia- 
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nische Zukunft, nur dass ihm ,das Bild des unsichtbaren Gottes‘ 
(II. Kor. 44. Kol. 1is) an die Stelle Gottes tritt, solange dieser 
noch nicht begonnen hat, zavra év zéowv zu sein. Drum ist das 
erst die Vollkommenheit, die er ersehnt, wenn anstelle der nach 
unsern Begriffen rein geistigen, nach seinen Begriffen zwar auch 
sinnlich wirklichen Gemeinschaft, die jedoch durch erdstoffliche 
Hiillen noch verschleiert ist, die unverschleierte, sinnlich reale 
Vereinigung des Schauens von Angesicht zu Angesicht eintritt. 
»Denn wir schauen zurstunde (Holsten 8. 383f.) mittelst Spiegels 
in Ratsels Form, dann aber Angesicht gegen Angesicht‘. ,Das 
ist der Grund der Unvollkommenheit unserer gegenwirtigen 
Gnosis und Prophetie, dass wir Gott und das Gdéttliche, weil es 
Geist ist, nicht unmittelbar schauen, sondern nur mittelbar in 
dem, was sichtbar, sinnlich erscheint, in den Thatsachen der 
Heilsgeschichte, in den Buchstaben der Heilsschrift. Und wie 
wir im Spiegel eine Gestalt nicht unmittelbar, sondern eben nur 
durch ein Medium abgespiegelt sehen, so schauen wir das gottlich 
Geistige nur durch das Mediun der Heilsthatsachen und des 
Schriftbuchstabens. So aber schauen wir das Gittlich-geistige 
zugleich verhillt in dem Sichtbar-sinnlichen, wie im Ratselworte 
die Bedeutung, der Geist des Ratsels, in den Worten verhillt 
ist. Dereinst aber wird dies Medium und diese Hille des Sichtbar- 
sinnlichen von dem Geistigen fallen, und, selber Geist geworden, 
werden wir das Geistige, werden wir Gott unverhillt schauen. 
Dann wird unsere Erkenntnis vollkommen sein, wie es schon 
jetzt die Erkenntnis Gottes ist, dem die durch unsere sichtbar- 
sinnliche Stofflichkeit verhiillten Tiefen unseres Herzens wie un- 
verhiillt zur Schau liegen‘. Zu dieser mustergiiltigen Holsten’schen 
Ausfihrung méchte ich nur bemerken, dass wohl zunichst noch 
nicht das Schauen Gottes gemeint ist, sondern das Schauen des 
Herrn Jesu, da von dem durch die Parusie herbeizufiihrenden 
Zustand die Rede ist, und diese doch, wie in dem Begriff zrag- 
ovota ja schon liegt, und oben S. 233f. naher ausgefiihrt ist, 
zunachst mit einer Entfernung Christi aus seiner Verborgenheit 
bei Gott, mit einem Erscheinen ausserhalb des Himmels, zu- 
sammenfallt. Und sodann wird als der Erkennende, durch den 
Paulus erkannt ist, naher das zvetua Jeod oder, was fast das- 
selbe ist, wiederum Christus zu bezeichnen sein, da Gott ohne 
Hypostase auf die Welt und in der Welt garnicht wirkt, und 
eben dieser Hypostase des avedua kraft der ihm einwohnenden 
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dvvaurg die Funktion des Erkennens beigelegt wird. ,70 ya 
revedua maven goad, nal ta Bad tov Feovd‘, I. Kor. 210. 
Dieses wvevsa, das Christus ist und mit ihm wechselweise gesetzt 
werden kann, dringt eben durch die Hiille unserer ,sichtbar-sinn- 
lichen Stofflichkeit‘ bis in die tiefsten Tiefen (,derjxer xa dea- 
ywost dia mertov dia tiy xadagdryta Sap. Sal. 724), sodass 
ihm die innersten Herzensgeheimnisse unverhiillt sind; und wenn 
es darum wechselweise nun auch von dem Apostel aus, der es 
besitzt, wieder in andere Dinge und Gegenden, auch bis in die 
Weiten der himmlischen Welt zu dringen und ihm die Kenntnis 
derselben zu verschaffen vermag (sadeg yéyoantar’ & 6~Iahuos 
ov% eidgy nal oig ote HxovoEV nai emi xagdiay avIoumov ov 
avébn, & FtoluacEv 6 Fedg Tog ayamMow ator. juiv dé ame- 
nuadowey 0 Fsdg dca tov wvevuatog I. Kor. 29f.), so sind doch 
die Mittel, die Dinge vorzustellen, anzuschauen, in ihrer eigent- 
lichen Gestalt zu sehen, immer wieder noch die Sinne des 
Fleischesleibes, in dessen*Formen zu schauen der Mensch bei 
Leibesleben verbunden ist. So bleibt doch auch diese Erkenntnis, 
obgleich sie ja nicht in die Irre fihrt und auch auf die héchsten 
Himmelsgeheimnisse (s. 0. 8. 222ff.) sich erstreckt, gegeniiber der 
Wirklichkeit immer auf dem Niveau eines Spiegelbildes stehen. 
Unverhiillte, die ganze Wirklichkeit erreichende Erkenntnis ist 
nur da méglich, wo das svevya in seinem eigenen Geistleib, 
ohne die Hiillen des Erdenstoffs, den Dingen gegeniibertritt. 
Das geschieht bei Paulus in den Stunden, wo er, aus dem Leibe 
sich entfernend, die Geistwelt in den Himmeln betreten und auf 
Augenblicke daheim sein darf bei dem Herrn, in jenen 6ztaolat 
xa arconald weg xvgiov, wo er in das Paradies entriickt wird 
und die unendlich seligen Himmelsgeheimnisse vernehmen kann, 
die Gegyta dicta, a ove éov avIgwnw adjoo. Indessen 
das sind Momente, die nur als einzelne Lichtblicke und Vorboten 
einer herrlichen Zukunft die noch so unyollkommene Gegenwart 
unterbrechen. Und so bleibt auch diese, die héchste Stufe der 
Erkenntnis, doch nur ein yuyywoxew &% wégove, das dann auf- 
héren wird, wenn das Vollkommene kommt und ein Erkennen, 
ein sinnlich leibhaftiges Durchdringen und Schauen Christi und 
der ganzen Himmelswelt, zuletzt auch Gottes des Vaters bringt, 
da das avevua, aus dem dann der Mensch besteht, in alles 
dringt, auch in die Tiefen der Gottheit. So bringt die Errettung, 
die Enthillung des Geistleibes in seiner eigentlichen, Christus 
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gleichen Gestalt auch das dritte der hohen Giiter, mit denen wir 
ihn die Welt des Geistes ausstatten sahen als mit den Dingen, 
die seiner Seele am héchsten stehen: unvergiingliches Leben, das 
nicht mehr stirbt, die iberschwengliche Herrlichkeit himmlicher 
Lichtfiille und das unbegrenzte Wissen, vor dem das Weltall und 
die Tiefen Gottes selber liegen als ein aufgeschlagenes Buch. 

Es diirfte befremdlich erscheinen, dass von dem Einen Gut *~ 
so garnicht die Rede ist, das doch vor allen genannt werden sollte, 
wo ein religidser Glaube seine Schlussbilder sich zieht: die Heilig- 
keit; die Siindlosigkeit. Und in der That wird ihrer bei den 
Schilderungen der messianischen Zukunft fast garnicht Erwihnung 
gethan. Nur das wird bemerkt, dass die Ehebrecher, Hurer, 
Abgéttischen, Saufer, Fresser u. dgl. das Reich Gottes nicht erben 
werden. (Gal. 5i9ff.). Allein eine weitere Hervorhebung der — 
Heiligkeit, die in demselben herrscht, ist nach dem Wesen pau- 
linischer Anschauung auch durchaus iiberfliissig. Denn der Geist, ~ 
aus dem die Bewohner dieses Reiches gebildet sein werden, ist 
ja vor allen Dingen ein heiliger Geist; der religidse und sittliche 
Genius, der alles héchste, das seine Seele zu denken vermochte, 
in diesem Begriff vereinigte, musste die Heiligkeit, die Gerechtig- 
keit in der Substanz, welche die Gotteshypostase ist, zur Grund- 
eigenschaft machen. Es ist deshalb gerecht werden und den Geist » 
gewinnen ein- und dasselbe; ohne Gerechtmachung giebt es das 
ewige Leben in der Geistwelt nicht, weil die Gerechtigkeit am 
Geist haftet, und der, welcher den Geist erhalt, auch gerecht wird. 
Drum sind diejenigen heilig, welche den Geist haben; und die 
Bewohner des messanischen Reiches, welche nur aus Geist bestehen, 
haben keine andere sittliche Qualitat, als die absolute Heiligkeit; 
-die Siinde, welche als Satansemanation mit dem Tod in der innig- 
-sten Verbundenheit lebte, ist mit ihm gebannt aus dem Reich des 
unverginglichen Lebens, ist als, der Stachel des Todes‘ mit geschwunden, 
-da der Tod verschlungen wurde in den Sieg. Und die Geistigen 
kénnen im Reich des Geistes nur die Werke des Geistes voll- 
bringen; welches sind ,Liebe, Freude, Friede, Geduld, Freundlich- 
keit, Giitigkeit, Glaube, Sanftmut, Keuschheit‘. Das letztere sind 
Bilder, wiederum nur fiir diese Zeit in dem Spiegel menschlicher 
Verhiltnisse die Wirklichkeit pneumatischen Wesens fassend. 
Diese selbst muss nach dem inneren Wesen jenes Aou sich richten. 
Sie kann in einer Welt, wo die Moéglichkeit sozialer Tugend- 
bewahrung vollig ausgeschlossen ist, nur eine objektive sein im Sinne 
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jener vollkommenen Reinheit, jener xadagdti,¢, von welcher schon 
die Sap. Sal. redet, und die nach dem _ tiefen metaphysischen 
Denken des Paulus wohl ihrem innersten Wesen nach mit der 
agdagoia und der doga identisch ist und in ihnen ihre wesens- 
gleiche Verkérperung und Gestaltung findet. 

So hebt sich das Ideal, das dieser weltumspannende Geist 
won der Daseinsform in den Tagen der Zukunft des ewigen Lebens 
bildet, weit empor iiber die Kleinheit menschlicher, irdischer, zeit- 
licher Formen. Und in so erschiitternder Tiefe ist die Einheit 
des Lebens, der Heiligkeit, der Herrlichkeit, der Weisheit und 
der Kraft in die Eine Quelle des Geistes gefasst, der dann, an 
die Stelle jeglichen anderen Daseins getreten, das alleinige Dasein 
alles lebenden ausmacht, dass sie in unendlicher Grdésse hinaus- 
ragt ttber die Schranken kantisierender Moralitaét. Ein Wunder, 
ja ein Elend wire es, wenn der Mann, der dieses Bild in der 
Tiefe seines Geistes erfasst, nicht jegliches Verweilen tiber einem 
Moralisieren in menschlichen Formen weit zuriickstellte hinter dem 
alles iiberragenden, einen Wunsch, dies Leben, dies Dasein zu ge- 
winnen; begreiflich auch, wenn man die leidenschaftliche Tiefe 
seines Gemiits hinzunimmt, die Liebe zu dem Herrn, der dies Da- 
sein ihm errungen, die ihn befahigt, in diesen kurzen Leiden der 
Zeit fiir ihn hundertmal zu sterben. Und um so mehr, da hinzu- 
kommt die verschiedene Grésse dieser Herrlichkeit, die ein Mensch 
sich schaffen kann durch sein Lebenswerk in Gestalt der Leibes- 
hiille, die er dadurch fiir die Ewigkeit sich erbaut. ,rod¢ yao 
nmaveag juag gpavegudijvar dst Eurcooodev tov PBrywacog tov 
Novorod, tva xoulonrar Exaotog ta dia tod owuatog medg & 
ézcoacer, eite ayadoy eite qatdov Il. Kor. 510. Es kann dem, 
der nur gerade heriibergerettet worden zum himmlischen Dasein 
bei dem Gericht der Gerechten, das nun zuerst folgt, ,Ubles‘ zu- 
teil werden, wenn sein Lebenswerk, der Schatz, den er im Himmel 
gesammelt, nicht standhalt vor dem Feuer des Tages des Herrn; 
aber es kann auch ein unendlicher Ruhmeskranz ihm’ winken, 
wenn die Hiille, die sich da oben fiir ihn gebaut hat, nichts als 
heiliges, unvergiingliches zvedua enthilt und ihn nicht nur zur 
Ahbnlichkeit, sondern zur vélligen Gleichheit mit Jesus Christus 
erhebt. Nach diesem Ruhmeskranz geliistet es den Paulus 
(I. Thess. 219 I Kor. 995 f. II. Kor. 417, 510. Rom. 8i7f. u.s.f.); 
und in diesen héheren Stufen der himmlischen ddéa findet die 
paulinische Lehre von der Errettung ihren Gipfel und ihren Abschluss. 
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6. 


Das messianische Reich in seinen irdischen 
Anfangen, in seiner himmlischen Dauer und in seiner 


Vollendung. 
1. Der gegenwirtige Besitz der messianischen Giiter. — 2. Der be- 
gonnene Sieg iiber die Weltmichte. — 3. Die himmlische Beouefa. — 
4, Das Ende. 


(1. Der gegenwartige Besitz der messianischen Giiter.) Es 
ist ein héchst beachtenswerter Zug an der Entstehung des Christen- 
tums, der fiir die Alteste Christenheit mit unabweisbarer Not- 
wendigkeit sich ergab, dass das erschienene Christentum bereits 
ein Stiick ist von den letzten Dingen. Der Messias war 
der Bringer des Weltabschlusses, der Urheber der neuen Welt- 
ordnung. Und wo er bereits erschienen war, da war diese Er- 
scheinung der Anfang vom Ende. Das Heraustreten der faoriela 
mit ihren Bewohnern, mit ihrem Kénig aus der Verborgenheit der 
Himmel hatte begonnen; die alle, die dadurch noch bei Leibes- 
leben gewonnen wurden als seine Birger, lebten in den letzten 
Zeiten. Darum hebt die Petruspredigt iiber die Ausgiessung des 
Geistes an mit dem Hinweis auf Joel: ,es wird geschehen in den 
letzten Tagen, spricht der Herr‘; und darum hat dieses Bewusst- 
sein, dass das ganze Christentum ein Stick Eschato- 
logie ist, fiir den Paulus, der nicht nur das Ende der Weltord- 
nung, sondern der Welt Ende von der Eschatologie, von der Er- 
scheinung des Herrn erwartet, auf seine ganze praktische Lebens- 
richtung die allertiefste Wirkung. Die ganze Ethik des Paulus, 
soweit sie die zukinftige Gestaltung der Gesellschaft ins Auge 
fasst, ist das Verfahren eines Mannes, der sein Haus abschliesst, 
um zu scheiden. Denn schon jetzt besteht, seit der Messias starb 
und auferstand, eigentlich nicht mehr die Erdenwelt mit ihrer 
Erdenordnung, sondern, unter der Erdendecke nur lose verborgen, 
der Anfang seines himmlischen Reiches. Und die Christen sind 
bereits nicht mehr Biirger dieser Erde, sondern Birger jener geist- 
stofflichen Welt. Darum miisste eine liickenlose Darstellung im- 
grunde seine ganze Glaubens- und Sittenlehre, soweit sie spezi- 
fisch christlich ist, in die Eschatologie mithineinziehen, Da sich 
dies von selbst verbietet, sollen nur die nach Paulus bereits vor- 
handenen Anfange der himmlischen Existenz und des himmlischen 


318 


Reiches kurz skizziert und weder auf ihre dogmatische Begriindung 
in der Glaubenslehre noch auf ihre praktischen Ausliiufer in der 
Ethik weiter verfolgt werden. 

Dass der ,,Tag“ angebrochen ist, legt schon der Thessa- 
lonicherbrief seinen Lesern ans Herz. ,Denn ihr alle seid Séhne 
des Lichts und Séhne des Tages; wir gehéren nicht der Nacht 
noch der Finsternis.« ,Drum lasst uns nicht schlafen, wie die 
iibrigen, sondern lasst uns wachen und niichtern sein. 5af. 
sy weE seeogxower, } dé ausoa Hyyexer* heisst es Rom. 13123 
und jeg ote ra téy wer aiwrer xariyrynoer I. Kor. 1011; 
dot viv xergde etzredadextog, idod viv jusee aewryeiacs IT. Kor, 
62. Vel. o. S. 230f. In der That kénnen diese cwtouevor, denen 
die Erscheinung des ,Tages‘ so unmittelbar bevorsteht oder be- 
reits begonnen hat, nicht mehr als Angehdérige der Nacht, der 
Finsternis, d. i. dieses a@iw» angesehen werden. Denn sie existie- 
ren ja eben nach unsern obigen Ausfiihrungen (S. 103 ff u. s. fi) 
nicht mehr im Fleischesleib, der vielmehr abgestorben ist, sondern 
nur noch in dem Geistleib, der unter der Hiille dieses abgestor- 
benen Fleischesleibes als allein noch lebender Teil von ihnen sich 
birgt. Sie haben bereits die azcagyi) rod zevetuerog, aus welchem 
sie nach der Parusie ganz und gar bestehen werden, Rom. 82:3, 
dieses avetua, welches mit dem votg¢ Ngrorod identisch ist 
I. Kor. 215 f.; sie sind nicht mehr die, als welche sie urspriing- 
lich geschaffen worden, sondern ganz neue Kreaturen, die als 
Kinder des Himmels der oberen Welt (Gal. 496) betrachtet 
werden miissen; denn ,et rig év Novor@, xauv xviowg; Ta aexete 
zeaonlder, idov ravte yéyover xerve Gal. 517. Ja sie sind, da 
in sinnlicher Realitit nichts mehr in ihnen lebendig ist, als 
Christus, allesamt Christi, allesamt Gottessdhne: ,zravreg yde viol 
/ $eod gore dia tig wiotewo &y Neror@ “Inoods 3 xz. Darum 
treten jene physischen wie geistigen Eigenschaften, die Christus 
und den im Geiststoff existierenden Wesen eigen sind, auch jetzt 
schon an ihnen zutage. Schon jetzt haben sie die drveurg, die 
nach der Wesenheit jener Geistsubstanz did srdvcay duijxee ai 
dtaywget und darum alles erkennt und alles wirkt. Vel. die 
Berufung auf die vielfachen und allenthalben hervortretenden 
dvvduerc, tégata u. s. w. durch welche sich die Wirkung des 
in ihm wohnenden zvsdue offenbare. Sogar die richtende Thitig- 
keit, die an der qugea tod xveiov auch die Gliubigen ausiiben 
werden (S. 180 ff), beginnt schon hier auf Erden, nicht durch 
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eigene, sondern durch die von Christus aus mittels des avetuc in 
ihnen wirkende Kraft. ,6t Xovotod etwdia eouey tp ten wv 
tots owlouevors nai 4 Toig drcohlupévors , otg bey ony, éy 
Savatov aig Savator, oig dé ex Long eig Cony. zai 290g taive 
tig ixavoc; ,II. Kor. 245 f. ‘Ihnen selbst dagegen ist die Cw 
aiwvos, die agdagoia zu einem Besitz geworden, der nur noch 
durch freiwilliges Starken der verginglichen gag und Zuriick- 
treten unter den Tod und seine damonischen Michte verloren 
gehn kann; und auch sie, diese késtliche Errungenschaft der 
Bactleia tév oveavaéy, wird schon jetzt in den irdischen An- 
fangen desselben an den Glaubigen sichtbar. Vel. II. Kor. 49 ff.: 
,Die wir niedergeworfen werden, aber nicht zugrunde gehen, die 
wir allezeit die Erstorbenheit Jesu an unserm Leibe herumtragen, 
damit auch das Leben Jesu an unsern Leibern sichtbar werde. 
Denn bestaindig werden wir die lebenden in den Tod gegeben um 
Jesu willen, damit auch das Leben Jesu sichtbar werde an 
unserm sterblichen Fleisch.‘ §. dazu o. S. 304. So sind die 
Christen bereits éz vexowy Covreg Rom. 913, und der Epheserbrief 
sagt von ihnen in Pauli Geist:, ,er hat sie mit Christus lebendig 
gemacht und mit auferweckt und mit ihm in den Himmeln nieder- 
gesetzt‘ 25. Ja auch die letzte aber nicht unwichtigste Eigen- 
schaft, die dem pneumatischen Auferstehungsleib anhaften soll, 
die Fahigkeit, alle verborgenen Dinge erkennend zu durchdringen, 
darf, wenn auch die Fleischessinne noch zu Bildern nétigen 
(S. 314), seit Anbruch des Tages in der ersten Erscheinung des 


Messias fiir seine Glaubigen bereits in anspruch genommen werden. 


Die von Ewigkeit her im Himmel vorhandenen Geheimnisse (8. 217 ff.) 
sind ihnen durch das aus dem Himmel bereits hervorgetretene 


und in sie eingegangene zcvevua enthiillt worden (I. Kor. 210) 


die selbst den agyovrec tot zoomov tovtrov nicht bekannt ge- 


worden sind (2s), welche doch sonst Inhaber und Bringer aller 


himmlischen und irdischen Geheimnisse gewesen sind (Fabricius 
S. 184f., vgl. o. S. 179 ff.); und diese Enthillung, diese yrworc, 
amozxalviig u. s. f. nimmt durch das ayvetyua noch bestandig 
seinen Fortgang (I. Kor. 12 ff. 14 6. Il. Kor. 124 wu s. w. 
00 yaQ 7VvEvLe AVEO ee nai ta Bady tot Feorv’. Wie 
der Romerbrief rihmt: xara aozxalviiy pvotnoiov yedbvors 
aicvious oeorynmevo' 1625, und der Kolosserbrief 126: ,20 
pvorigoy TO GrcOnEnQUUMEVOY a0 thy aiWvey “ai ano TOY 
yevety, viv O€ epaveowdy Tois alors aitov‘ und 2¢ f.: ,2ig éiyywour 


ys 
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cov pvovygio tod Kev, Xevarot, ey wy iow cartes of Iyoav- 
Q0l LI4S gopias “AL YVOOEWS dreduguyou', so kann auch I. Kor. 26 
sagen: soorptay 0€ Aahoiwer éy toig veheioug copay dé ov tov 
aidvog tovrov ovdé tay aoxyovtwy Tob aiwvog tottov tw 
natagyouuévwr® (vgl. Everling a. a. O. S. 11 ff). Und der 
Epheserbrief schliesst sich dem auf das engste an: ,év aon 
copia zai goorjoe yragtoag juiv cd prorip.ov vod Iehjua- 
tog abtot’ 19, xara azconahvypy éyrwgiody wor TO mvoTygLoY 
. 2... 0 Evépaig yevedig vn éyvwglody toig vioig THY avIQu- 
mov wg viv anexalipdn ctoig eylotg esoorddotg advtod not 
moogrtag év vevuate 33.5 und ,guot god % YaQug avty, 
toig &Ivecwy svayyehioaodar td avetiyviaovoy sthovtog tov 
Xeotob xai pwcioa vig % oixovoule to’ uvotyeiov tod azco- 
KELVOUMEVEV CLO THY aicrwY év TH SE TY) Ta AVA ZTIOGVTL, 
iva yruguodn viv taig aeyais nai taig éovolag éy woig ézcov- 
eaviowg dla tig éxxdjolag 1 modvaolxdog copia tov Hot, 
3 s—10- 

(2. Der begonnene Sieg tiber die Weltmdchte.) Wir er- 
kannten als die grundlegende Eigenschaft dieser Weltzeit, dass 
sie dem Satan und dem Heer der Elementargeister, der ozoi- 
yéla tov xoouorv, der aoyai, xverdtrteg u. s. w, dem dedg 
und den a@gyorres tov xoouov vov'rov unterworfen sei; und als 
Inhalt der yuéga tod xvetov, dieses messianischen Zwischenreichs 
zwischen der Parusie und dem Ende aller Dinge, ergab sich der 
allmihlich und stetig sich vollzichende Sieg des Herrn an der 
Spitze seiner Heiligen itiber den Satan-Tod an der Spitze 
seiner kosmischen Miachte. Der Abschluss nun der gegenwiirtigen 
Weltordnung und das Hereinbrechen des Tages der owryeia hat 
dadurch bereits begonnen, dass in einem grundlegenden Akt die 
Macht jener Miachte schon gebrochen ist, und der Sieg iiber die- 
selben durch Christus und sein Volk bereits seinen Anfang ge- 
nommen hat. Dieser grundlegende Akt ist der Tod Jesu, der nur 
ein Durchgang war, zu seiner Auferstehung; und die Fortsetzung 
desselben das bestindig sich wiederholende Mitsterben der Christen 
in der Taufe, mehr noch das reale Abtéten ihres Fleisches, das 
etwa der eine oder der andere von ihnen ihrem Herrn nacherlebt, und 
das durch ihre geistleibliche Vereinigung mit Christus auch fir 
sie nur zur Auferstehung in unyergiinglicher, den Weltmiichten 
nicht mehr unterworfener Daseinform fiihrt. Wir sahen, dass der 
Erdenstoff, der youg ao tig yijg oder die oes letzteren als Wohn- 
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sitz und Herrschaftsgebiet angewiesen worden war, von wo sie in 
den Himmel nicht zuriickkehren konnten; ,denn die Geistigen 
haben im Himmel ihre Wohnung‘ (Hen. 157), sie aber hatten 
sich in den Erdenstoff hinunterbegeben und waren zumteil, wie 
Satan mit der Eva, wie die Wachter mit den Weibern vor der 
Siindfiut, leibliche Verbindung mit den Erdenweibern eingegangen. 
S. 0. S. 155 ff. Dadurch waren sie in das Leben und das 
Geschick des Erdenstoffs hineingezogen, zu dem sie dieselbe 
Stellung des belebenden und regierenden Prinzips einnehmen, wie 
die Seele zum Leib (S. 174). Infolgedessen trat, wer immer im 
Erdenstoff geboren wurde, unter die Herrschaft zunichst der beiden 
Satanshypostasen Siinde und Tod, dann auch des ganzen iibrigen 
unter Satans Fiihrung im Erdenstoff hausenden Heeres der Geister; 
ihre eigene Herrschaft aber wurde ausgeiibt in diesem Stoff selbst 


und konnte nicht anders gebrochen werden, als wenn diese Erden- — 


substanz als ihr Leib der Vernichtung anheimgegeben wurde. 
Das aber schien ein Ding der Unméglichkeit. Denn wohl starben 
die Erdgeborenen in Millionen dahin; aber wenn an ihnen die 
todwirkende Macht des Verderbens zum Ausdruck kam, und ihr 
Fleischleib dem Vergehen anheim fiel, so wurde doch dadurch 
nicht das Herrschaftsgebiet des Todes vernichtet oder verkleinert 
sondern nur vergréssert oder in dem alten Stand erhalten. Denn 
aus dem Sterben des todbesessenen Erdenreichs hier oben stiegen 
die vezooi nur in die Schattenwelt des @dng hinab, um in diesem 
Schemendasein erst recht die reale Existenz des Todes zu ver- 
kérpern. Wenn darum auch oben der Todesleib verging, so ging 
er damit nur erst recht iiber in ein Todesdasein. So konnte die 
Vernichtung des Fleischesleibes, in der doch allein ein Mensch 
den Sieg iiber die ihn beherrschenden, weil in dem Erdstoff und 
so auch in seinem Fleischesleib hausenden Machte erkampfen 
konnte, zu diesem Siege dennoch nicht fihren; denn in diesem 
Sieg war das eigene Leben verloren, und nur das untere Todes- 
reich mit dem oberen vertauscht. — Man erkennt hier die Grund- 
lagen, auf denen der paulinische Christus fiir die paulinische 
Theologie diesen Sieg iiber den Gott und die Fiirsten dieser Welt 
erfechten konnte, ohne welchen kein einziger Erdenbewohner aus 
ihrer von Gott entfernenden, in unentrinnbaren Tod stiirzenden 


Herrschaft hatte errettet werden kénnen. Er, der nicht ein a@- , 


~ oe . a7 ’ me ~ 
owes é& VS yotxog, sondern ein GyPewmesg e& oveavov war 
aus dem Himmel vom Himmelsstoff, in pneumatischer Gestalt vor- 


Kabisch, Eschatologie. 21 
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handen, sowie alles, was im Himmel lebt, er der als zevetua schon 
in so mancher Gestalt auf Erden erschienen war (I. Kor. 10, vgl. 
o. 8. 272 ff. wu. 6.), er der selbst in der Zeit seiner irdischen Er- 
niedrigung der xvV.og tig d¢c&yg blieb (I. Kor. 28), ja in dem 
der Gott des Lebens und der Herrlichkeit selber vorhanden war, 
weil Christus eine Gotteshypostase ist (Sed iv é Xovor@ 
II. Kor. 519), wenn Er in Fleischesgestalt erschien und den 
Fleischesleib anzog, so hatte er die Méglichkeit in der Hand, jene 
\/ Gewalten in ihrem eigenen Reich zu vernichten. Denn wenn 
er nun sein Fleisch zugrabe trug, so verfiel er ja damit nicht der 
Herrschaft des Todes, den die Siinde wirkt; sondern durch jene 
seine Geistnatur und durch die dtvvauig Jeov, welche vermége 
derselben in ihm wirkte, konnte er aus dem Grabe in seiner alten 
\ Anzerstérbaren Herrlichkeit erweckt hervorgehen. Damit waren 
denn die Satanshypostasen Siinde und Tod in ihrem eigenen Leib 
vy vernichtet. Der Teil, in dem sie hausten, war zugrabe getragen, 
nicht aber, damit der Inhaber desselben nunmehr erst recht und 
fir ewig in ihren Banden bliebe, sondern damit derselbe, fiir 
\VYimmer von ihnen befreit, zu ewigem Leben erstiinde. Und die 
Méglichkeit war geschaffen, dass nunmehr alle, die in innige Ver- 
einigung mit diesem Erstgebornen aus den Toten eintriiten, das 
gleiche Geschick an sich nacherlebten, gleichfalls den von der 
Siinde, dem Tod und den iibrigen Weltgeistern beherrschten 
Fleischesleib auszégen, um zu einem neuen Leben in Form eines, 
wenn auch vorlaufig noch verborgenen, Geistleibes in unzerstér- 
y barer Kraft zu erstehen. Auch die Fortsetzung des Kampfs 
gegen die Elementargewalten durch Vernichtung der Elemente, 
ihres Leibes, des Erdenstoffs konnten die durch jene Vereinigung 
im Geistleib geborenen Menschen nunmehr mit Erfolg ausfiihren, 
ohne dadurch, wie frither, lediglich der Siinde Sold zu gewinnen 
und dem Tode passiv zu verfallen. 

Ich habe diese Darstellung des Sachverhalts nur als Folge- 
rung aus gewonnenen Ergebnissen skizziert und muss es, wie be- 
merkt, der paulinischen Glaubenslehre vorbehalten, dieselbe exege- 
tisch zu belegen. Hier habe ich nur zu zeigen, dass Paulus durch 
den Tod Jesu thatsichlich den Sieg iitber die kosmischen Machte, 
den Bruch ihrer Herrschaft fir vollzogen erachtet, deren Ver- 
nichtung dann den Inhalt des Herrentages bilden soll, sowie dass 
er in der Nachfolge seiner Heiligen eine Fortsetzung dieses Werkes 
d. i, die bereits keimenden Anfiinge des kommenden Aon, der in 
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sinnlich-wirklicher dvveuic, ap-Fagota und dcSa bestehenden Bacrdet ce 
erblickt, in welcher die widergéttlichen Gewalten der Vernichtung 
anheimgegeben werden. — Von dem Gericht iiber die Siinde, das 
in dem Fleisch Jesu Christi vollzogen sei, redet der Rémerbrief. 
10 Seog tov Eaveod vidv méuWag ev Ouowduate cagxos auaetias 
nai regi auagtiag xavéxguvey iy guagriay ev vi caoul® 85. 
Wenn man unsern Ausfiihrungen §.101ff. 149f. von der Realitit 
der Siinde nicht im geistigen, sondern im stofflichen Teil des 
Menschen als einer vom Satan ausgegangenen substanziellen (bésen) 
Geistmacht zustimmt, so kann man iiber die Auffassung dieser 
Stelle nicht wohl zweifelhaft sein. Es kann das xavéxguvev tiv 
auagtiay év th oagui lediglich auf den Tod Christi bezogen, und 
das Gericht iiber die Siinde ,im Fleisch‘ nur darin gesehen werden, 
dass das Fleisch und dadurch die Siinde in ihm gerichtet worden 
sei. Zu diesem Zweck schickte Gott seinen Sohn in Ahnlichkeit 
des Siindenfleisches, damit er um der Siinde willen das Fleisch 
und dadurech die Siinde in ihm hinrichten sollte. Denn das kann 
durch das 6uolwua thg oagxog doch schwerlich ausgedriickt sein 
sollen, dass Christus thatsichlich das Fleisch — in dem die Siinde 
immer wohnt, denn sie ist sein unverdusserlicher Bestandteil ge- 


- worden (s. Rom. 85 ff., vgl. 0. S. 101 ff) — nicht angezogen habe. 


Wenn er nun etwa einen 4hnlichen, nicht von der Siinde be- 
wohnten Stoff getragen hitte, so hatte das Gericht tiber das 
Fleisch die Siinde selbst garnicht erreicht; ja das Erscheinen in 
einem solchen Leibe wire iiberhaupt zwecklos gewesen, denn alles 
was in ihm und mit ihm vorgenommen ware, hitte die Siinde, 
auf die doch das ganze abgezielt war, garnicht getroffen. So kann 
das éy duotwmatt ougxog auaotiag nur dies bedeuten, dass der 
Siindenfleischesleib, den er anzog, nicht sein eigentliches Wesen, 
seinen inneren Kern ausgemacht hat. Er blieb innerlich, was er 
war, der éy zcvevuate existierende, unvergingliche xtguog tis 
Oo&y¢; nur ausserlich zog er den von der Siinde bewohnten 
Fleischesleib an und wurde dadurch den iibrigen Fleischeswesen 
abnlich. Dass er damit trotzdem nicht selbst siindig wurde, be- 
ruht darauf, dass (s. 8. 102f.) der innere Mensch von der Siinde — 


ja ganz unberihrt bleibt, und dieselbe, als eine persénliche Sub- ™ ~ | 


stanz, nur in dem dusseren Menschen, dem Fleischesleib wohnt. 

Hat also der Mensch ausser oder in diesem Leib, der ihm nur : 

eine Hiille ist, aber nicht sein Lebensprinzip enthalt, noch einen 

anderen, den pneumatischen Leib, an und in dem sein eigenes 
de 
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inneres Leben haftet, so ist sein Selbst, seine moralische Wiirde 
wie sein physisches Geschick, von den Wirkungen der Siinde 
ganz unbeeinflusst. So hat denn Gott durch das Geschick, dem 
er seinen Sohn hingegeben hat, nur das Fleisch und dadurch die 
in ihm wohnende Siinde vernichtet. 

In dem gleichen Sinne muss das von den iibrigen, den Erden- 
stoff beherrschenden Gewalten gelten. ,coplay dé ov tod aimvog 
rottov o0b08 TaY aoydrtwy TOD ai@vog TOVTOL THY xaTagyou- 
pévors heisst es I. Kor. 2g. Damit sind auch die aexyortes TOU 
aiwvog tovtov, iiber deren Bedeutung o. S. 169 ff. genugsam ge- 
handelt ist, bereits in der Vernichtung begriffen1). Dass das 
‘durch den Tod Jesu begonnen sei, zeigt das folgende. Denn 
wenn nun gesagt wird, sie hatten den Herrn gekreuzigt, so ist 
bis zu dem Tode desselben ihre Macht also noch ungebrochen ge- 
wesen; und wenn weiter behauptet wird, wenn sie gewusst hatten, 
wen sie dort umbriichten, wiirden sie es nicht gethan haben, so 
kann das Unterlassen nicht beruhen auf demiitiger und frommer 
Ehrfurcht vor dem Herrn der Herrlichkeit, die ihnen einen An- 
griff auf denselben unméglich gemacht hatte; denn sie sind ja 
selber Feinde des Géttlichen und der Lichtwelt (s. 0. S. 171), 
wiirden also eine Vernichtung des Herrn der Herrlichkeit an sich - 
nur zu gern vorgenommen haben. Wenn es darum heisst, sie 
wiirden, falls sie ihn gekannt hitten, seine Tétung vermieden 
haben, so kann das nur damit sich begriinden, dass sie dann ge- 
wusst hitten, sie wiirden durch das Anschlagen seines Fleisches 
ans Kreuz sich selbst schiidigen. Worin diese Schadigung be- 
steht, ist dann daraus zu ersehen, dass sie jetzt als xatagyov- 
“eevee zu betrachten sind. Es ist also durch die Kreuzigung 
Christi die Vernichtung der kosmischen Miachte erfolgt; ja, sie 
haben durch das Brechen seines Leibes ihre eigene Herrschaft, 
weil ihr eigenes Herrschaftsgebiet gebrochen. Da er der xvgvog 
vig 00&n¢ war, konnten sie ihm nichts schaden, sein Tod konnte 
fir ihn nur die Stufe zu seiner Auferstehung sein; sie ver- 
nichteten nur den Fleischesleib, diesmal nicht, um aus dem toten 
Fleischeswesen erst recht ein Totes zu schaffen, sondern nur um 
das Vergingliche, ihnen allein unterworfene yon dem unverging- 


*) Dieser Unterschied des xatagyouuévwy von einem xatagyndér- 
tov oder xatnoynugvwy, welches die Vernichtung als bereits vollzogen 
darstellen wiirde, ist jedenfalls festzuhalten. 
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lichen Innenwesen abzustreifen und somit dies letztere von ihrer 
eigenen Herrschaft zu befreien, in dem Fleischesleib thatsachlich 
nur den Tod zu téten. 

Diese Thatsache, von der die Hauptbriefe wissen, und aus 
der sie, wie wir gleich sehen werden, auch die praktischen Fol- 
gerungen ziehen, kennt auch der Kolosserbrief. Es heisst dort 
aun »eSahelwas TO x07" judy xeLgdyecepoy Tolg Ooyuaoy, O 
ay brevaveiov Hua, nal ALTO TexEr 2 &% tov feon. rrgooyhaoas 
QvtO TD oraveD, crcendvoduevos Tag dors nal tas eEovolag 
aemaicenses év magoroig Fovaufevoas avtods ev avto‘. Hier 
ist der Kreuzigungstod in dem Lichte dargestellt, dass der Messias 
einmal dadurch die gegen die Menschen bestehende Handschrift, 
d. i. das mosaische Gesetz, beseitigt habe, indem er es ans Kreuz 
genagelt, und dass er gleichzeitig die kosmischen Machte ausge- 
zogen, sie frei zur Schau gestellt und am Kreuz einen Triumph 
liber sie gewonnen habe. Er zieht also in dem Leibe die kos- 
mischen Machte aus, er stellt sie am Kreuz zur Schau, indem er 
den Fleischesleib daran hingen lasst, er fiihrt sie an demselben 
auf, wie in einem Triumphzuge der Kénig die besiegten und ge- 
fesselten Feinde. So sind also abermals diese Elementargeister 
gedacht als weilend im Erdenstoff, der reprasentiert wird durch 
den Fleischesleib, und zwar so innig und wesentlich mit diesem 
ihrem Lebens- und Herrschgebiet verbunden, dass, wer den 
Fleischesleib auszieht, ohne dem Tod zu verfallen, auch sie aus- 
zieht, auch sie ans Kreuz hangt mit dem gekreuzigten Leib. Es 
ist das nur ein Zug, der vollig im Einklang steht mit all unsern 
bisherigen Ergebnissen. Wie dadurch nun auch das mosaische 
Gesetz ans Kreuz genagelt wurde, ist auch aus den Hauptbriefen 
zu erkennen, welche dieselbe Thatsache mitteilen. 

Naturgemass wiederholt sich nimlich derselbe Sieg iiber die 
Fiirsten dieser Welt, die Elementargeister, bei all denen, die in 
der sinnlich-wirklichen Vereinigung mit Christus durch die Taufe 
dessen Sterben an sich nacherleben (s. 0. S. 110 ff). Auch sie 
ziehen dadurch gleichzeitig mit ihrem Fleischesleib die in dem 
Erdstoff hausenden Geistmachte aus, werden von ihrer Herrschaft 
frei und gewinnen iber sie Gewalt, soviel die Geistsubstanz 
stirker ist, als die Erdensubstanz. Darum kann die Gemeinde 
der Christen dem Satan geben und nehmen, was sie will; I. Kor. 
Baf, vgl. mit II. Kor. 219f. Darum betont der Apostel: eal 
yao stzeo eioiv heycusrvce Deoi site év otgav@ site esi yijs, 
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womeg etoiv Feot zcohhot nat HU QLOL mohhot, aan iuty éic Seog 
6 satte, @& ov ta 7d Ect nal meets elc aitéy, nai ec xvQLOC 
Ingovg Xouorés, dv 0b Ta meta zai TpuEtg OC abtov’. Darum 
ist der Engeldienst, das Sichbeugen unter die Engelfiirsten und 
-gewalten nach dem Galater-, wie nach dem Kolosserbrief eine 
Thorheit; denn der dem Fleisch nach gestorbene Christ ist eben 
ihrem Herrschaftsgebiet mit Christus abgestorben und lebt in 
einer Daseinsform, die ihnen nicht unterworfen ist. So heisst es 
Kol. 220: ,e2 aweddvere ody XQuot@ and téy otoLyEiwy Tob 
nOouov, ti wg Cortes vy xoopm doyparilecde’. Und Gal. 4 
fiihrt in demselben Sinne aus, dass nur friiher die Menschen, 


und zwar Juden wie Heiden — denn er selbst ist gewesener | 


Jude und er redet zu gewesenen Heiden, aber in der Wir-Form 
(4s) — unter die ororyeia tod xoomov Tovtov geknechtet gewesen 
seien. Jetzt also sind sie es nicht mehr; dieselben sind, wie 
I. Kor. 2g sagte, xavagyovuevor, in der Vernichtung begriffen. 
Sie sind darum, sie, die Fiirsten dieser Welt, gegeniiber den zur 
Unverginglichkeit erstandenen Gottessébhnen nur schwach und 
bettelarm 49. Diese fiir die Christen vernichteten, von ihnen 
ausgezogenen kosmischen Miachte aber haben das mosaische 
Gesetz gegeben. Dasselbe ist dratayeig Ov ayyélwy 319, es ist 
geradezu ein Gesetz nicht Gottes, sondern der Engel, denen aller- 
dings die Menschen nach Gottes Willen eine Zeitlang unter- 
worfen waren, gerade um sie nachher um so herrlicher zu erlésen 
392.24. 43. Dass es aber dem Apostel darauf ankommt, das 
Gesetz als Engelwerk zu erweisen, zeigt 329, wo er den aus- 
driicklichen Beweis dafiir bringt, dass Moses nicht Gottes Ver- 
mittler gewesen sei. ,Denn der Mittler ist nicht eines einigen 
Mittler, Gott aber ist einig‘; so ist er also der Mittler vieler d. i. 
der Engel gewesen!). Darum ist aller Gesetzesdienst Engeldienst, 


*) So auch Klépper, Schmidt, Everling u. a. Die Bemerkung, die 
Lipsius dagegensetzt (Handkommentar z. N. T. II, 2, S. 38): ,Dass nur 
eine Mehrzahl von Individuen sich eines Mittlers bedienen soll, trifft 
nicht zu‘, kann nichts beweisen. Denn nicht was in unsern Augen, 
sondern was in den Augen des allegorischen Exegeten zutrifft, giebt den 
Ausschlag. Wenn aber dieser hinter den Worten ,6 J& weotrys évds otx 
for hinzugefiigt: ,6 dé ded¢ eis @otwr‘, 80 zeigt dieser Zusatz, dass 
Gott der eine ist, als dessen Mittler Moses nach P. nicht gelten kann. 


— Die gegeniiber dem Rimerbrief fortgeschrittene, schroffere Stellung 
zum Gesetz liegt auf der Hand; vgl. Rom. 714. 87 u. 3. 
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Dienst der ohnmichtigen, nunmehr der Wernichtung anheim- 
gegebenen Weltmiichte. ,zcwg érorgépere ready ei ta aodert; 
“QL TETMYa ororxete, ois mahi dovdedoc éhete; Tuéoas aga- 
tyeslote nai uyvag nal xa1gove nai éviavtoves 4g f., genau wie 
im Kolosserbrief, der das Beobachten des Gesetzes Ienoxia tov 
ayyéhov nennt 21s und die Leser mahnt, weil sie den Elementar- 
geistern abgestorben waren, sollten sie nicht iiber Vorschriften 
wie un awn unde yevon unde Siyng’ dogmatisieren 2eof. Es 
sind also nach beiden Briefen eben diese ototyela tov “20000, 
die vielgenannten Weltmiachte, welche das Gesetz gegeben haben, 
und denen man durch Beobachtung derselben dient; und zwar 
sind sie genau dieselben, denen auch die Heiden als ihren Géttern 
ihre Verehrung darbringen; denn sowohl] Gal. 43 schliesst er seine 
heidenchristlichen Leser mit ein als frither den oroyeia tov 
xoouov gleichermassen, wie er selbst, unterworfen gewesen, und 
auch 49 stellt das waduy die aode xai mtwya ovorxgia, 2 
denen sie jetzt durch Annahme des jiidischen Gesetzes zuriick- 
kehren wollten, mit den pvoee ti ovowy Seoig V. 8, denen sie 
bisher gedient hatten, auf eine Linie. Die xtvgeoe, Ieoe I. Kor. 8, 
die datudvic ib. 10, denen die Heiden dienen, sind also mit den 
ovouyeta, den aoyat, eovolar u. s. w., wie wir schon oben 
S. 176 andeuteten, gleich. Sie alle*sind Miachte, die in diesem 
stofflichen Aon hausen und darum, dem Reich des Beliar ein- 
verleibt, Gottes Feinde, wenn sie auch in seinen Erziehungs- 
zwecken, ebenso wie Satan, Siinde und Tod selber, Gott dienen 
miissen. Dass auch das mosaische Gesetz auf sie zuriickgefiihrt 
wird, ist gewiss eine starke, in dieser Schroffheit einzig dastehende 
Herabsetzung desselben14); begriindet ist sie indessen innerlich 
und dusserlich vollkommen. Auf die jucoat, wives, éveaveol, die 
das Gesetz zu beobachten heisse, auf das Beriihren von stoff- 
lichen Dingen und den Genuss von stofflichen, verginglichen 
Speisen, an denen es mit seinen Verboten und Geboten haften bleibe, 
legt er bei dieser Zuriickfiihrung desselben auf die orolzeta das 
Hauptgewicht. Und dass alle diese Dinge in der That ihrer 


1) Schon Ritschl urteilte dariiber (Rechtfertigung und Verséhnung 
1. Aufl, II. 246): ,Das mosaische Gesetz, welches den direkten Zweck 
hat, Ubertretungen hervorzurufen, ist eine Anordnung der Engel und 
keine direkte Anordnung Gottes‘; wenn er auch zugeben musste, ,dass 
P. zu verschiedenen Zeiten verschiedenartig tiber das mos. Gesetz ge- 


urteilt hat‘. 
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Herrschaft ganz sonderlich unterstehen, die ja ,iiber die Tage und 
Monate und Jahre‘, iiber die Speisen und alles Erdleibliche gesetat 
sind, ist schon oben S. 170 klar geworden. — Ubrigens kénnen 
die yon den fritheren Hauptbriefen aufgestellten Ausserungen 
iiber den pneumatischen Karakter des Gesetzes und seine d0§a, 
wenn auch wohl noch bedeutend herabgedriickt, trotzdem bestehn 
bleiben. Denn véllig haben die Elementargeister ihren Geist- 
karakter, selbst wenn sie die gefallenen Engel des Henochbuchs 
sind, nicht verloren, wo selbst die Nachkommen derselben, die 
Oaydma, halb Geist, halb Fleisch sind, nur dass sie eben, weil 
mit der o@g& vermischt, ihre Unverginglichkeit verloren haben, 
die wesentlichste Beschaffenheit des zvetua nicht mehr besitzen. 
Und diese haftet auch dem pneumatischen, nach dem Galater- 
brief indess von diesen untergeordneten Geistern erteilten Gesetz 
auch schon nach dem II. Kor. 3 nicht mehr an. Wie die ao- 
yovtes tob xdauov tovtov I. Kor. 2¢, so ist auch das von ihnen 
gegebene Gesetz mitsamt seiner dd&a ein xategyotuevoy (IL. Kor. 
View  Lnr io Ogre omnet - P 


37 ff. 14). Side ame 


Die Aufhebung der Macht der weltbeherrschenden Gewalten, 
die das Bestehen dieses gottwidrigen aiw» aufrecht erhalten, 
welche durch diese praktischen Folgerungen als festbegriindete 
Anschauung des Paulus sith zeigt, schafft nun einen Zustand, 
der im vollen Umfange in die Eschatologie hineingehért. Denn 
die bestehende Welt ist in ihren innersten Grundlagen erschiittert, 
wenn die sie behauptenden Geistgewalten selbst in ihrer Kraft 
gebrochen und der unaufhaltsamen Vernichtung anheimgegeben 
sind. Ja, der Tag des Herrn, der die pneumatische Daseins- 
form und den Sieg tiber alle jene dimonischen Wesen bringen 
soll, ist in seinen Anfangen bereits erschienen, wenn unter der 
Erdenhiille bereits pneumatische Wesen wandeln, die schon frei 
geworden sind iiber die Geisterhierarchie, welche in dem Stoff 
dieser Erdenwelt herrscht; und unaufhaltsam bricht dies be- 
stehende Weltall zusammen. Das ganze praktische Verhalten 
aber, zu dem der Apostel Christi die von ihm aus dem unter- 
gehenden Aon geretteten Gemeinden anweist, muss dann durch 
dies Bewusstsein von dem bereits erfolgten Eintritt iiberwelt- 
licher Znstinde, wie das Weltende sie bringen sollte, bedingt 
und nach diesem eschatologischen Massstab bemessen sein. 

(3. Die himmlische Baotdeta.) Allein wenn auch somit in- 
mitten der absterbenden Erdenwelt schon begonnen, so wird in 


———— 
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der Wirklichkeit und in unyerhiillter Form das Gottesreich doch 
eben erst vorhanden sein in seiner himmlischen Dauer. Alle 
die pneumatischen Wesen und Zustinde, die hier aufgekeimt 
sind, sind doch noch verschleiert und verborgen von den Erden- 
hiillen und schmachten nach ihrer Enthiillung, ihrer Offenbarung, 
ihrer vélligen Erlésung. Denn das bleibt dem weltabgewandten 
Apostel gewiss: alles ist und bleibt Stiickwerk, was diese ver- 
lorene Welt zur Bithne hat, und das vollkommene kommt erst 
mit jener Parusie, da alles pneumatische hervorbricht aus seinen 
verhiillten Raumen; und in jenen Himmelsriumen, hoch iber 
der Erde, dauert die Baoileia, die eins ist mit der juéoa tot 
zvotov. Dort ist die véllige apdagota I. Kor. 1550, die véllige 
yv@oug I. Kor. 1312, die véllige d¢éSa Rom. 813. Und hier, wo 
der Begriff der Saodeta den der juéoa iiberwiegt, treten auch 
die religids-nationalen Richtungen des Paulus, die so lange bei 
allem Supranaturalismus die Grundlage seines Innenlebens ge- 
bildet hatten, hervor. Es ist doch ein Jerusalem, das die Heiligen mit 
ihrem Messias bewohnen werden. Denn dies himmlische Jeru- 
salem, welches das Urbild des irdischen gewesen war, und das 
nicht iiberall in der Apokalyptik sich findet, hat Paulus seiner 
Eschatologie bewahrt. Wie die Apok. Bar. 42f. sagt: ,anne 
putas, quod ista sit urbs, de qua dixi: super volas manuum 
mearum descripsi te? non ista aedificatio nunc aedificata in 
medio yestrum, illa est quae revelabitur apud me, quae his prae- 
parata fuit ex quo cogitavi ut facerem paradisum, et ostendi 
eam Adamo, priusquam peccavit, cum vero abiecit mandatum, 
sublata est ab eo, ut etiam paradisus‘, so stellt auch er die 
himmlische Stadt der irdischen gegenitber: ,t0 yao Suv Ogos 
zoriv év ty AouBia: ovvororyet é tii viv Iegovoadnju, dovier'es 
yao mera tov téxvov acting. 7 dé avo Tegovochiu éevdeon 
zotly, rig éoriv wytne tudor’ Gal. 496. Aber dass es doch 
eben auch ein Jerusalem ist, das zeigt, wie die begeisterte Liebe 
des Mannes zu den Heiligtiimern seines Volkes trotz aller 
Freiheit iiber ihre Fesseln auch in dem pneumatischen Jenseits 
eine Stiitte ihnen bewahrt. Denn es ist kein Zweifel, dass diese 
Stadt nun als der Ort gedacht ist, wo sich das tausendjihrige 
Reich abspielen soll, — sie selbst wohl inmitten des Paradieses, 
iiber deren enge Vereinigung s. 0. S. 214f. Da namlich die 
gegenwirtigen Bewohner Jerusalems ihre Kinder genannt werden, 
und ebenso die Heiligen die Kinder des himmlischen Jerusalems 
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sein sollen, so miissen dieselben im Sinne ihrer schon be- 


gonnenen Himmelsbiirgerschaft bereits jetzt und im eigentlichen 
Sinne von dem Zeitpunkt der Parusie als ihrer Enthillung in 
pneumatischer Daseinsform ab die Bewohner des himmlischen 
Jerusalems sein sollen. Wie das auch IV. Esr. 852 ausge- 
sprochen ist: ,vobis enim apertus est paradisus, plantata est 
arbor vitae, praeparata est civitas‘, und so iiberall, wo ein himm- 
lisches Jerusalem existiert. Dasselbe besteht dort eben als 


Residenz fiir den kinftigen messianischen K6nig oder, wo dieser 


fehlt (wie in S aus IV. Esr.), fiir das kiinftige messianische Volk. 
Wenn also der Begriff der Parusie Christi doch immer ein 
Heraustreten aus dem Himmel fordert, und demnach ein Auf- 
richten der Baotdeia auf der Erde ausgeschlossen ist und wird, 
so wird wohl in derselben Weise, wie in E aus IV.Esr. (736),. 
in J? aus Apoc. Joh. u. s. f., auch die himmlische Stadt, wie 
alles, was zum Messias gehért, bei der Parusie aus dem Himmel 
heraustreten und zum Schauplatz des messianischen Reiches ge-- 
macht werden sollen; nicht jedoch so, dass sie sich auf die 
Erde herabsenkt, sondern dass sie, wenn auch sichtbar geworden,. 
doch in himmlischen Regionen bleibt, in Wolkenhéhe. So wird 
auch in S aus IV. Esr., wo dieselbe durchgingige Weltver- 
achtung den Grund der Weltanschauung bildet, wie bei Paulus, 
fiir den Aufbau der Himmelsstadt zur Bedingung gemacht, ,ut 

maneres in campo ubi domus non est aedificata; sciebam enim 
ego, quoniam Altissimus incipiebat tibi ostendere haec; propterea 
dixi tibi ut venires in agrum ubi non est fundamentum aedificii: 
nec enim poterat opus aedificii hominis sustinere in loco, ubi 
incipiebat Altissimi civitas ostendi‘ 1051: ff. — Eine Rickkehr 
der Himmelsstadt in den Himmel am Ende des Tages des Herrn 
ist fir Paulus nicht nétig; denn wir wissen ja, dass derselbe 
am Schluss zu einer vélligen Verwandlung des ganzen x¢ouoc 
in eine pneumatische Daseinsform und zur Austilgung alles 
Widergéttlichen fithren soll. (S. 257 ff) 

Wie aber Israels heilige Stadt, so wird auch das israelitische- 
Volk an diesem letzten, herrlichen, langen Tage des Herrn in 
der Mitte der Ereignisse stehen. So sehr er auch das Israel 
nach dem Fleisch von dem Israel nach dem Geist scheidet, zu 
dem auch die Heiden alle gehéren (Gal. 499. Rom. 93 ff. Phil. 
34ff), so ist ihm doch die einzigartige Stellung dieses Volkes. 
auch in seinem Erdendasein so gewiss, dass dieselbe ewige Be- 
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deutung behalten muss. ,0ze éxuotevdnoay ta hoya tod Feod‘ 
Rom. 32. Zwar fiihrt das selbst in dem milden Rémerbrief 
nicht dazu, dass etwa das ganze Israel als soleches Aufnahme in 
das Gottesreich finden werde. Denn schon Rom. 29 verkiindet. 
er: ,FAiWug “ai ovevoyweia ei maoav wWryiy avIgumov tod 
nategyalouévov tO xaxov “Iovdaiov te zewtov xai “ELAnvos'; 
und auch 9¢ bleibt es dabei, dass ,ov zévzeg ot 2 “logan, ovror 
*IogayA‘, und dass ,einige von den Zweigen ausgebrochen sind‘ 
11i7. Darnach ist der Eingang des ,ganzen‘ Israel, den er 
nach 119¢ ff. erwartet, zu bemessen. Dort heisst es freilich: ,ozz 
maewolg ad mégove TH IogarA yéyovev Gyorg ov TO mAowpe 
tov édvav etoél In, xai ovtwe mac Iogaid owIjoeta, xadec 
yéyourcrau’ ser &x Swwv 6 pvoduevog, anoareéwer aosPetag 
azo “laxwB‘. Allein dies ganze Israel ist natiilich nur das- 
jenige ganze Volk, welches am Ende der Tage, wenn die aus- 
erwahlte Fille der Heiden eingegangen ist, noch iibrig sein 
wird. Selbstverstindlich sind davon ausgeschlossen alle die, 
welche bis dahin, wie einst die Israeliten in der Wiiste, deren 
Geschick sogar den berufenen Christen noch wieder begegnen 
kann, a@awhorto dia tod Ohodeevtot, weil Gott kein Gefallen 
fand an ihnen, die dem Geist wieder abtrimnig geworden I. Kor. 10. 
Eine Auferweckung der Ungerechten kennt Paulus ja iiberhaupt 
nicht (s. das vor. Kap.); und wenn darum nach 1123 auch von 
den ausgebrochenen Zweigen noch diejenigen, welche ,nicht ver- 
harren im Unglauben‘, wieder eingesetzt werden kénnen, so doch 
immer nur die, welche bis dahin noch nicht gestorben, also noch 
bekehrungsfaihig geblieben sind. Das wird allerdings nach dem 
Roémerbrief eintreten, dass die Parusie selbst keinen einzigen 
Israeliten unbekehrt treffen wird, dass vorher ganz Israel ein- 
gehn und dadurch die Parusie mit Auferstehung und Errettung 
herbeifithren wird (1115. eg f.), und so wird das dann vorhandene 
Volk ganz gerettet werden. Aber dabei bleibt doch bestehen, 
dass eine Unmenge dieses Volks, die ein Israel xata odgxa ge- 
blieben sind, verloren sind und vergangen, dass nur tiber die 
Verwerfung eines Teils hinweg die Errettung des ganzen er- 
reicht ist. Und so gilt doch auch fiir den Rémerbrief, der gegen 
den alten Bund und sein Volk noch so milde urteilt, dass der 
nach dem Fleisch gezeugte mit dem nach dem Geist gezeugten 
nicht erben wird (Gal. 430). Nur soweit sie noch sich bekehren 
werden zum neuen Bund, sind sie der Same Abrahams, dem die 
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Verheissung gilt. — Die Gefangenschaftsbriefe urteilen ebenso; 


vgl. Phil. 3, Eph. 2129.16.19 u. s. f. 

(4. Das Ende.) Was ist nun fir Paulus das Ende aller 
Dinge? In Glorie und ewigem Sieg verliuft der Tag des Herrn. 
Die Erretteten, die aus dem eigenen Gericht mit ihren ge- 
sammelten Himmelsschitzen geschmiickt heryorgegangen sind, 
vollbringen unter ihrem Herrn und Haupt und Bruder, eine un- 
endliche Schaar von Gottesséhnen, aus ihrer heiligen Stadt das 
Gericht iiber die gottfeindlichen Gewalten. Die Elementargeister, 
die Weltfiirsten, die Gétter der Luft und der Erde und des 
Wassers und der Finsternis werden besiegt; als letater fallt der 
Tod, der seine Welt unter dem Bann der Vernichtung gehalten; 
und die Schépfung, die unbefleckt und unyerginglich aus der 
Hand des Schépfers gekommen, wird selig befreit zu der un- 
vergiinglichen Herrlichkeit der Kinder Gottes. Da ist der Zweck 
des messianischen Kénigtums erreicht; unter dem ewig neuen 
Himmel breitet sich, nicht mehr von Diamonen besessen und 
besudelt, rein und ewig eine neue Erde. Alles ist ihm unter die 
Fiisse gethan. ,Wenn es aber heisst, dass ihm alles untergethan 
ist, so ist es klar, dass davon ausgenommen ist der, welcher es 
ihm untergethan hat; wann aber ihm das All unterworfen sein 
wird, dann wird auch der Sohn selbst sich unterwerfen dem, 
der ihm das All unterworfen hat, damit Gott sei das All 
im All. I. Kor. 1547. 

Gewiss ist das keine azcoxataotacig tov mwavtwr. Zwar 
ist nichts mehr vorhanden, das nicht belebt und durchdrungen 
und geheiligt wire von Gott, der nun alles ist. Aber das ist 
nicht geschehn durch Bekehrung alles dessen, was widerstrebte, 
sondern durch Austilgung alles dessen, was widergéttlich war, 
ins Nichts. Aber aus dem, was wir erkannt haben als Inhalt 
und Ende der Vorgiinge im messianischen Reich, geht auch 
mit Gewissheit hervor, wie recht Holsten u. a. haben, wenn sie 
tiber t& zara évzraowy urteilen, es sei auch der Datiy nicht als 
Masc., sondern als Neutrum zu fassen. Wie der Geist, der den 
Stoff aller himmlischen Wesen und Dinge bildet, die Austrémung 
war Gottes selbst, sein unvergiingliches, strahlendes, allmiichtiges 
Wesen, so ist nunmehr nichts, was nicht diese einzige Lebens- 
quelle, das Wesen und das Leben Gottes selbst, zur Grundlage 
habe. Wenn auch um der Menschenseelen willen Himmel und 
Erde in Bewegung gesetzt werden, so ist doch der Geist des 
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Paulus gross genug, nicht in ihnen allein das Leben zu sehen. 
Sondern das Geheimnis des Daseins, das mit dem Leben eins 
ist, und das er nicht in Engeln und Menschen allein erblickt, 
sondern in dem All, das der schaffenden Tiefe Gottes entstrémt: 
ist, das sieht er auch in dem Weltall, wie in der Einzelseele, 
nur in der lebendigen Gegenwart Gottes, durch die alles ist, 
alles denkt, alles Geist ist. Vor diesem letzten Ausblick in 
die Ewigkeit, fiir die es keinen Wandel mehr giebt, steigt doch 
iiber die Vielheit géttlicher Gewalten, mit denen fiir den helleni- 
sierenden Philosophen die Gegenwart noch kampft, der ungeheure 
echt israelitische Monotheismus empor. Und das Ende aller 
Dinge ist, dass das Géttliche nicht mehr in Christus allein ist 
oder in den Engeln oder den Menschen, sondern dass Gott ist 
Alles in Allem. 
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